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' प्रकाशकीय 


श्रद्धंय आचायं किशोरीदास वाजपेयी के कतिपय मौलिक विचारों 
का यह संकलन प्रकाशित करते हुए हमें अत्यन्त प्रसन्नता होती है । 
कुटीर-प्रकाशन इसे प्रकाशित कर अपने को अत्यंत गोरवान्वित 


मानता है । 
आशा है, इस विचार-प्रधान पुस्तक का सवंत्र समुचित आदर होगा । 


--भेगवद्त्त शिशु 


में क्‍या कहूँ ? 


. अपने इन विचारों के सम्बन्ध में में क्या कह ? कहना यही है कि 
इन बिचारा पर विद्ज्जत विचार करे आर फिर इनबर अबन रपट 
विचार प्रकट कर । इसमे ज्न-टित होगा । 


--किशो रोीदास वाजपेयी 


दो टाब्द 


आचाय॑ किशोरीदास वाजपेयी के 'कुछ मौलिक विचार ' मेरे सामने 
हैं। मौलिक अर्थात स्वतंत्र चिन्तन से उदभूत विचार | विचार तब 
मौलिक नहीं रहते हैं, जब वे दूसरों को चाहे जिस प्रकार अभिभूत करने 
के लिए, अथवा अमुक हेतु से प्रेरित होकर या दूसरों को प्रसन्‍न करन के 
लिए अभिव्यक्त होते हैं। ऐसे विचारों को तक॑ से भी सिद्ध कर दिया 
जाता है। स्वतंत्र चिन्तन से तब उनका कोई खाम सम्बन्ध नहीं रहता है। 

मौलिकता का दावा यों सभी करते हैं। मानते हैं कि घामिक 
और सामाजिक और राजनीतिक क्षेत्र में भी मौलिक चिन्तन होता है या 
ही सकता है। लेकिन असल में वह चिन्तन बहुत करके प्रतिबद्ध 
होता है, स्वतंत्र नहीं । दर्शन तक को पक्ष और विपक्ष के विविध तेकों 
में अथवा खण्डन-मण्डन ने ढक लिया है, कौशलपूर्वक खूब खींच-तान हुई 
है। मौलिकता को वहाँ देख पाना कठिन-सा हो गया है । 

दो प्रकार के विचार वहुघा देखत में आते हैं,--एक तो यह कि 
जैसा जो कुछ सामतर आया उसमे वंसाही स्वीकार कर लेना, और आँख 
मूंदकर उसका समथन करना, और दूसरा यह कि माइ-मंखाड़ के साथ 
मूल को भी उखाड़ फेंकना । यह सही नहीं । भगवान्‌ बुद्ध ने कहा है कि 
वनम्‌ छिन्दय, मा रुकवम्‌॒' अर्थात जंगल को काट डालो, पर पेड़ को 
नहीं । अन्वश्रद्धा के साय-साथ अन्ध अभ्रद्धा भी जहाँ-तहाँ देखने में 
जाती है । 

वाजपेयीजी इन दोनों ही प्रकार के विचारों या विकारों से बच 
निकले हैं। सत्य के ऊपर जहाँ भी पर्दा पड़ा देखा, उसे उन्होंने निर्म मता- 
पूवक फाड़ डाला है। ऐसा करते हुए तथाकथित बड़ों-बढड़ीों को भी नहीं 
बरुशा है । परवाह नहीं की कि ऐसा करते हुए परम्परा से अमुक मानन्‍्य- 
ताओं के अनुयायियों को धक्का पहुँंचेगा या ठंस लगेगी । किन्तु मूल का 
परित्याग उन्होंने कहीं भी नहीं क्रिया है। अपनी विवेकयुक्त श्रद्धा का 
अवलम्ब हाथ से नहीं जान दिया है | 

प्रस्तुत मौलिक विचार प्रेरणा देते हैं सत्य-शोघक को गहरे में उतरने 
को | वाजपेयीजी ने यह नहीं माना है कि उनके थे विचार निविवाद हैं 
अयवा अंतिम है। उनका कहता है कि 'इन विवारों पर विद्वज्जन 


किया गया है, जैसे 'कुझीलवौ' का अर्थ कक ६ 
.../* का निर्वासन | राम द्वारा तपस्वी झम्यूंक के व 
“ . प्रकार की एक कुकल्पना है । ऐेसी कहानियाँ उत्तरकाण्ड में दी गयी जे, 
.. जो निस्खंदेह प्रक्षिप्त काण्ड है । ५ 


ही | +५ 2 2 एड ४० पं हक 6 श्ब्ड 
५ ह न छह डर 
ु लक जा 7७445 27 5, -्ी 
छः 3ज! - हर ः रन । ॥ जे 
है ४ ह। ्॥ 
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. विचार करें जोर फिर इनपर कुछ शपन्‍्ट:अदचार प्रकर्ट करेये १८ की 

,- इस संकश्न में सबसे पहले “रामचरित के तौन-गामक' जे कहते, 

हैं। यह सवंधां मौलिक उंद्भावना है। इंसमें कई अरोटितियों 2007: के 









आज 


- कमिज्ञन शाकुन्तल नांटक में कालिदास द्वारा. कल्पित झ्ाप कौ 
कहानी की भी उन्होंने भत्संस की है । 'कव्ि-समय' का विश्तेषण, करद/॥ 
हुए उन्होंने कई मौलिक विचार प्रकट किये हँ।.. .. .. कप 

+ काव्य और काव्यशास्त्र' झ्ीर्षक लेख कई दृष्टियों से मोलिक कह 

जा सकते हैं। गंभीर-गंवेषण इनपर की गई है । उनकी दुष्टि सुप्राजु: 

को स्वस्थ ओर पुरुषार्थी देखने की है | काम्य बौर कझनी के बात पद 
समाज को जिसने मी अस्वस्थ ओर वीयंद्ीन बनस्ते का प्रश्रक्त किया, 

. ऊस्धे वाजपेयीजी ने आड़े ढ्वाों लि है।. . आज हल 

,._ आम और द्रक्‍िडि : ये ऋग्येद के पंचजनर :' हैं, इक्े ऐसे ककों 
भप्रस्तुल किसा गया है जिनको. काटना आासान नहीं-है ! सुछ की/सं क्रीयती 
किट घर. मोलिक विज प्रकढ़ करते हुए उन्होंने कह रहस्न कोसा है कि 
यीस में करष्सख- ने कबियों में 'उप्नन्प्र' अर्थात्‌ शुक्र को कं कट 

. बताया है। हु 

'घम और खंप्रयाय कह अत्यम्त प्रमावकरीं क्ल्लिमक मिड गया है, 
यह कि किर्सी सम्प्रसय किशेक को धर्म माहजेन! क्लत हैक. | 

क्‍ 'मानव-अर्ल पर ओ विस्तारपूर्वक मौलिक विचार बोजर्पेबीनीने 

. रहें हैं ये यस्‍्तुतः बुठधियत्राह्म और वुगानुकंख हैं! क्यो सो सनातन तंतव 

हैं ऑर क्या कुर्सस्कारों से ग्रस्त हंडढ़िंगत' जिचार, इसे प्रसंग की 

ब्वास्क इतनी सर्मीचीक की गई है कि समता हैं, जले एक भिव्पक् लैंज 
निर्खय दे रहा है कि वास्तविक ज्थ का किसे प्रकार जन्थ किया मंभों हैं। 

..... दॉंभ जीर गज पर बालफेंगीजीं ने कस्तथ में मौलिक मरे लपूर्य 
- कचर प्रश्शुत किये हैं । यह जिक्र स्थान्पूर्वकछः पठनीये और चिंकरँ 











गह उपादेय पुस्तक अनेक दृष्टियों से विचारकों के लिए अपूर्व सामग्री 
प्रस्तुत करती है, इसमें संदेह नहीं। इन विचारों से अनेक प्रचलित 
भ्रान्तियों का कोहरा छिन्‍्न-भिन्‍न हो सकता है । बन्धुवर वाजपेयीजी न 
केवल शब्दशास्त्र एवं व्याकरण के आधुनिक पाणिनि हैं, वे घामिक, 
सामाजिक तथा साहित्यिक जगत्‌ को मौलिक और स्वतंत्र विचार देने 
की भी ऊँची क्षमता रखते हैं । 


--वियोगी हरि 
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९ व्यय पाकडंत 


पका - 


कै 


रामचरित क तीन गायक 


पौलस्त्यवधघ, वाल्मीकीय रामायण, और रामचरित-मानस इनमें 
से एक (पौलस्त्यवघ ) नाटक है, ओर शेष दोनों महाकाव्य । 'महाकाव्य' 
की जो परिभाषा अर्वाचीन साहित्यशास्त्रीय ग्रन्थों में दी गई है, उसमें 
यदि वाल्मीकीय रामायण तथा “रामचरित-मानस' ग्रहीत नहीं होते, 
तो यह 'परिभाष।' बनानेवालों का दोष है कि वे अपनी परिभाषा में इन 
महाकाव्यों को न ला सके । यह भी संभव है कि उनके सामने “महाकाव्य' 
संस्कत के ही रहे हों और “मानस” पर उनका ध्यान न गया हो; या 
परिभाषा बनाने तक “मानस का अवतर णा न हुआ है! और वाल्मीकोय 
रामायण को वे साधारण महाकाव्यों में न रखना चाहते हों। वह तो 
“आदिकावब्य' के नाम से प्रसिद्ध है। तब “महाकाव्य' की अर्वाचीन परिभाषा 
में वह कंसे आये ! 

वाल्मीकि रामचरित के आदि गायक हैं । उन्होंने करुणा रसात्मक 
'पौलस्त्यवध! नाटक लिखा था, जिसका पता वाल्मीकीय रामायण के 
प्रारंभिक चार सर्गों से चलता है। प्रारंभिक सर्ग उस अज्ञातनाम महा- 
कवि ने भूमिका के रूप में लिखे हैं, और फिर पाँचवें सगं से महाकाव्य 
की कथा आरंभ होती है । 

'वाल्मीकीय रामायण नाम इसलिए प्रचलित हो गया, क्योंकि महा- 
कवि ने आरंभ के चार सर्गों में बताया कि रामायण (रामचरित) के 
प्रथम गायक वाल्मीकि हैं, और फिर अन्त में कतज्ञनतापृूवक कहा-- 
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२ मेरे कुछ मौलिक विचार 


'आदिकाव्यमिंद चार्षम, पुरा थाल्मीकिना 'कतस' 


'पुरा' अति प्राचीन काल में मुनि वाल्मीकि ने इस आषंकाब्य की-- 
“रामायण की रचना की थी । नाटक दृश्य काव्य है, और वाल्मीकि का 
'पौलस्त्यवध' नाटक था, जिसे "रामायण नाम से प्रसिद्धि मिली | रामा- 
यण का, रामचरित का निवन्धन 'पौलस्त्यवध' में होने के कारण उसमे 
“रामायण लोग कहन लगे। पहले “रामचरित' के अथ॑ में 'रामाप्रण' 
का प्रयोग होता था। वाल्मीकि रामायण के प्रौढ़ टीकाकार श्रीमान्‌ 
राम महोदय न लिखा है--रामस्य अयनम्‌, चरितम्‌--'रामायणम्‌' । 
यानी “रामायण” तब तक काव्य-विशेष की संज्ञा न थी । आगे चलकर 
“रामायण' शब्द का प्रयोग उन काव्य-विशेषों के लिए होने लगा, जिनमें 
रामचरित (रामायण) का निवन्धन हुआ हो--अध्यात्मरामायण' आदि । 
यहाँतक कि तुलसीदास के “रामचरित-मानस' की भी 'तुलमीकत रामा- 
यण' नाम से ही अधिक प्रसिद्धि है । 

सो, वाल्मीकि के 'पौलस्त्यवर्ध। नाटक को “रामायण नाम मिला 
और फिर रामायण (रामचरित) को लेकर जब किसी महाकधि ने एक 
महाकाव्य की रचना की तो उसे भी 'रामायण' नाम मिला ओर वह 
वाल्मीकि के नाम से प्रसिद्ध हो गया । इस महाकाय्य को भी पौलस्त्य- 
वघ (रावण-वध) तक ही रखा गया था! “ुद्धकाण्ड' (लंका-काण्ड) के 
अन्त में ही राम का, अयोध्या-आगमन और राज्य-भार ग्रहण करते का 
वर्गन है और यहीं 'फल-श्रुति' आदि है, जो ग्रन्थ की समाप्ति पर ही 
लिखी जाती है। “उत्तरकाण्ड' उत्तरकालीन प्रक्षेप है । यह सब आगे 
बताया जायगा। 

रामचरित के तीसरे प्रमुख गायक हैं गोस्वामी 'तुलमीदास जिनका 
“रामचरिन-मानस' तुलसीकृत “रामायण' नाम से देश भर में तथा विदेशों 
में भी गंजित हो रहा है। जितना व्यापक प्रचार इस महान्‌ काव्य का 
हुआ, उतना अन्य किसी भी ग्रन्थ का नहीं । इस लोकीसर लोक-काव्य 
ने भारतीय जनता को कावज्यानन्द के साथ-साथ आत्मबल तथा सदाचार 
की भी शिक्षा दी है। अपदृ-निरक्षर से लेकर ब “-१-बट विद्वान भी तुलसी 
के शब्दों का आनन्द लेते रहेंगे। यह काव्य पाहझ्चाली और अवधोी में 


बे की _ ज्क 


चडआुऊ +- की फिभ्ा आंच 


किन जे न 


रामचरित के तीब गायक ३ 


है । ये दोनों भाषाएं 'हिन्दी-संघ' की प्रमुख भाषाएं है । परन्तु कहा यही 
जाता है कि “रामचरित-मानस' अवधी भाषा का काब्य 5 | 

ये तीन रामचरित के प्रमुख गायक है । इनका तथा इनकी काच्य- 
कतियों का विशद विवेचन इस छाटे-स लेख मे क्या होगा ! सल्लेप में आगे 
परिचय दिया जायगा । 


१. वाल्मीक और उनका 'पोलस्त्यवध कार्य 


'वबाल्मीकीय रामायण' के प्रमुख टीकाकार श्वीमान्‌ राम महादय ने 
लिखा है कि वल्मीक नाम के कोई ऋषि थ । उनके पत्र बास्मीकि । यो 
वाल्मीकि नाम नहीं, नाम का विशेषण टहरता हे, जैसे 'दाशरधि । 
परन्त यह विद्यपण ही नाम के रूप में चल पटा, ओर नाम लागस भूल ही 
गये ! बादशाह अकबर का नाम कितने लाग जानते है ? अकबर तो 
उनके महत्व के लिए लगाया गया दह्द # । नाम था-'जलालु ददीन,' जो 
प्राय: लुप्त ही हो गया । हिन्दी के महछाकवि भूषण का नाम थी लृण्त ह। 
'कवि-भूषण की पदवी उन्हीं दी गई थी । फिर 'कविश्प्ण लोग कहने 
लगे । जस 'भूएण नाम, और कवि उसका सिद्येप्ण, गे “भूषण ही 
नाम प्रसिद्ध हो गया । वस, कुछ यही स्थिति वान्मीहा मनि को है । 

सरस्वती-उपासक मुनियों में कवल वाल्मीकि देश टी नाम अमर है, 
शेष सब्र लुप्त हो गये। भरतमुनि तो बहत बाद व है । इसी तरह 
अमसुर-कवियों में “उद्यना' का नाम लिया जाता 7-- क्वीनामशना: कवि: ' 
“उछशना -शुत्र । शुत्ष (असूरों के गुरु, नेता तथा महाकबि) का नाम 
'उच्चनना' था। वे वीर-भाव (वीये वीरता) के पुज थ, अपनी मतसंजीवनी 
काव्य-शक्ति के कारण] । इसलिए उन्हें शुक्र कवि कहा गया। कालान्तर 
में शुक्र कवि ही प्रसिद्ध हो गये और उनका नाम (उश्ना) भी कप्ण- 
जय वीरता-प्रेरकों की ही जानकारी तक रह गया । नाम भर वाल्मीकि 
की कृति का शेष है, पर घुत्र कवि की क॒ति का नाम भी लुप्त हो गया । 

एक दूसरे वाल्मीकि भक्‍त हए हैं दवापर में, जिन्हें युधिष्टिर के 
राजसूय-यज्ञ में भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने उजागर किया, और सर्वोपरि महत्व 
दिया । ये भक्त वाल्मीकि सफाई का काम करनेवाले हरिजन (भंगी) 
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परिवार में पैदा हुए थे। इनका वर्णान नाभा जी ने “भक्त-माल' में किया 
है । यह नाम के एक होने के कारण कुछ लोग द्वापर के भक्त वाल्मीकि 
को ही राम-गायक मुनि वाल्मीकि समझ बेठे हैं। 

वाल्मीकि मुनि में साहित्यिक प्रवृत्ति थी। वे कोई ऐसा काव्य लिखना 
चाहते थे, जो आदद्ग वीरता का प्रेरक हो। इसके लिए उन्हें भुनिबर 
नारद से प्रेरणा मिली कि राम ही एक आदर्श पुरुष हैं। उन्हें ही काव्य 
का नायक बनाओ । इसके बाद ब्रह्माजी वाल्मीकि से मिले । ब्रद्माजी 
नाटय-शासत्र के आद्याचार्य हैं। उन्होंने ही कदाचित्‌ 'हृश्य काव्य' लिखने 
की सलाह दी हो; क्‍योंकि “श्रव्य काव्य” की अपेक्षा 'दृइय काव्य में 
अधिक प्रेरकता होती है | अपढ़-कुपढ़ भी दृश्य काव्य (नाटक आदि) में 
वराबर आनन्द लेते हैं और (लिपि-माध्यम के बिना ही) सीघे कवि की 
वाणी सुनते हैं उन अभिनेताओं के द्वारा, जो राम, सीता, हनुमान आदि 
की भूमिका में आकर अभिनय करते हैं। सो, वाल्मीकि को यह बात 
अच्छी लगी । उन्होंने 'पीलस्त्यवध नाटक लिखा | रामायण-महाकाब्य 
के रचयिता ने भूमिकात्मक ( बाल-काण्ड के आरंभ में ) चौथे सर में 
लिखा है-- 


काठय रामायण कत्स्नं सोतायाइचरित महत्‌ । 
पौलस्त्यवधमित्येब चकार चरितश्रतः ।॥। 


रामायणम्‌ --- रामचरितम्‌ पौलस्त्यवधमित्येवम्‌ -पोलस्त्यवध- 
नामकम्‌ । 

कृत्स्नम्‌-सम्पूर्शाम । वस्तुतः 'पौलस्त्य-वघ' में सम्पूर्ण रामचरित 
आ जाता है | वन-गमन के प्रकरण में अयोध्या आ गई, और फिर विजय 
करके अयोध्या लोटने पर राज-काज संभालना । 'सीतायाध्यचरितं महत्‌ 
'पौलस्त्यवध' का बीज ही है ! 

सो, 'पौलस्त्य-वध' काण्य मह॒थि वाल्मीकि ने लिखा, यह स्पप्ट हुआ । 
पता नहीं, 'वाल्मीकीय रामायण के रचयिता ने 'पौलस्त्यवध' काव्य 
देखा भी था; या विद्वत्परम्परा से प्राप्त कथा भर सुनी थी । परन्तु यह 
पक्‍की बात है कि वाल्मीकि ने 'पौलस्त्पवंघ' काव्य लिखा था। 


रामचरित के तीन गायक ॥ 


अब यह देखना है कि यह काव्य किस वर्ग का था। हमने लिखा 
है कि यह दृश्य काव्य” या नाटक था। इसमें आप प्रमाण मांगेंगे। 
प्रमाण में हम वाल्मीकीय रामायण के भूमिका-सर्गों को ही सामने 
रखगे । वहाँ लिखा है कि वाल्मीकि 'पौलस्स्यवध' लिखकर इस चिन्ता 
में थे कि -- 
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'को5न्वेतरप्रयुऊुजीयात ! 
अब इसका “प्रयोग! कौन करें ! 'प्रयोग' दश्य काव्य का ही होता 
है। श्रव्यकाव्य तो पद्ा जाता है। कीन इसे 'पद़ेगा,' यह चिन्ता तो थी 
ही नहीं, क्योंकि मुनि-समाज में तथा उस समय के साधारण जन-समाज 
में सत्र निरक्षर तो होंगे ही नहीं ! हाँ, नाटक आदि का 'प्रयोग' करने- 
वाल कलाकार (नट, कृशीलव ) दुलभ होंगे । आज भी अच्छे नाट्य कला- 
कार बहुत कम है। कोई भी नाटककार यह साचता है, कामना करता हैं 
कि मेरे नाटक का कही गुणग्राही समाज में कुशल नाटयकलाकारों के 
द्वारा 'प्रयोग हो-- मेरा नाटक रगमच पर 'खेला जाय । अंगूटी की शोभा 
बढिया नग से होती है और नंगे की अंगूठी से । काव्य-रचना - नाटक 
का निर्माण एक कला है और उसका “प्रयाग रंगमंच पर करना दसरी 
कला । एक चीज कवि की है, दसरी कृशीलवों की-- नाट्यकल।-विश्ञा रदों 
की । कभी-कभी कवि भी कुशीलव का काम करना है । महाकावि रवीन्द्र« 
नाथ ठाकुर तथा भारतेन्द हरिध्चन्द्र अपन नाटकों के 'प्रयोग' मे पात्र- 
विशेष की भूमिका ग्रहण करके मंच पर अभिनय किया करते थे। परतु 
ये अपने ही नाटकों के प्रयोग में पात्र-विद्वाप की भूमिका ग्रहण करते थ; 
इसलिए कुशीलव नहीं, कवि ही कहे जायेगे। कुशीलवों की कला का 

बहुत सम्मान था और राज-परिवार के जन भी इन क्षेत्र मे आते थे । 
सो, जब वाल्मी के 'पौलस्गय-वध के प्रयाग की चिन्ता में थे, तभी 

तस्य चिन्सयमामस्य महवेंभोबितात्मन: । 
अगहोतां ततः पादों मुनिवेशो कुशोलखबो ।। 


- जब मुनि उस तरह नाटक के प्रयोग की चिन्ता में थे, तभी दो 
कुशीलव सीधे सादे वेश में वहाँ पहुंचे ओर मुनि की चरण-बन्दना की । 


६ मेरे कुछ मौलिक विचार 


उस समय मुनि का मन नाटक-प्रयोग के बारे में भावना विभोर हो 
रहा था। | 
जेसे कवि कुशीलवों की खोज करता है, उसी तरह कुशीलव भी 
उत्तम नवीन नाटक की खोज में रहने हैं । पता लगा होगा कि वान्मीकि 
ने 'पोलस्त्यवध नाटक लिखा है; सो पहुंच गये । एक “सत्रघार' और 
दूसरा उसका प्रमुख सहचर-सहयोगी 'पारिपाणश्विक' था । 
इन दोनों कुशीलवबों के वारे में कहा है --- 


कुझीलवो तु धर्मज्ो राजपत्रो यशसिवनों । 
भातरो स्वरसम्पन्नी ददशश्रिमवासिनों ॥॥ 


'आशध्रमवानिनौ -- जब कुछ दिन आश्रम में दोनों कुशीलव रहे, तब 
ज्ञात हुआ कि वे दोनों मुनि-वेश में हैं; पर राजपुत्र हैं, सगे भाई है, उन 
का स्वर मराहनीय हैं और वे (अपनी कला में ) बहुत यज्ञ प्राप्त कर चुके 
हैं। यह भी लिखा हे कि संगीत-विद्या में दोनों बहुत निपुण थ। वाल्मीकि 
ऐस न थ कि किसी एरे-गेरे को नाटक सौंप देते । खूब टोंक-वजाकर 
देख लिया, तब- “अग्रायत प्रभु: अपना नाटक उन्हें सौंप दिया । 

इसके अनन्तर उन कुशीलवों ने नाटक का अध्ययन किया; अपनी 
मंडली बुलाई; प्रयोग की तैयार की; जिस पात्र का अभिनय जिसको सौंपा 
गया, उसने उममें दक्षता प्राप्त की ओर फिर मृनि-समाज में ही पील- 
स्त्यवध' नाटक का प्रथम प्रयोग हुआ। नाटक देखकर मुनिजन मुग्ध 
हो गये और आवाज उठी -- 


'चिरनिव त्तमप्येतत, प्रत्यक्षमिव दर्शितम 


जो घटना बहत पढ़े घटी थी, उसे आँखों के सामते ला दिया ' ऐसा 
जान पढ़ा कि वह सब हमारे सामने ही हुआ ! 

मुनिथा ने फिर कुझीलवों को उपहार में तरह-तरह की वस्तुएं मेट 
को, जो उनके पास यी। वे 'राजकुमार' थे कुशीलव; तो भी मुनिडनों 
के दिय हुए ये (वल्कल आांद) उपहार उन्होंने सम्मान-पू्वक ग्रहण झिय। 

इमके बाद वे बुझीलव नाटक लेकर चले गये । 


| 
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'कृुदीसव और “कुश लख' 

वाल्मीकीय रामायण के टीकाकारों ने कुशीलवौ को कुशलवौ' 
समझ लिया है | लिखा है कि 'कुयलवी' का आप-प्रयोग है - 'रशीलबो ।' 
कितना श्रम ! आप-प्रयोग जो ऐसे ट्रए हैं, उनमें स्वर दीघं भर हुआ 
हे, स्वस-परिवर्तन नहीं। अ को आ' रूप मिल गया 5 - 'सयचन्द्रमसो/ 
वा 'सूर्याचन्द्रमसी और “इन्द्रवर्णी' का “न्‍्द्रावरुणौं प्रयोग आप है 'अ 
को कही भी 'ई' रूप नहीं मिला है । 

फिर, यदि कृछझ-लब नाट्यकलाकार थ और उनके आश्रम मे ही 
थ, तो फिर मुनि चिन्ता में क्यों प कि कोन्वेनत्प्रयू#जीत' दस नाटक 
का प्रयोग कौन करेगा ! क्या अपन आश्रम के कलाका रा का कार्ट नहीं जान 
पाता ? और फिर उन वुद्यीलवों को 'राजपुत्री' कहा गया है. एक जगह 
नहीं, बीसो हगह । यदि क्श-लवब होते, तो राजपृत्री की जगह “'रामपृत्रो 
विद्येषण होता । 

वस्तुतः 'प्रयुझ्जीत' तथा कुशीलवो' का अर्थ ही लोग नहीं सम ? 


२. अज्ञात महाकयि का महाकाव्य वाल्मीक्ोय रामायण' 
'पौलस्त्य-बध का 'रस' 


'पीलस्स्य-वध' इस नाम में आभास मिलता हैं कि बह नाटक वीर- 
गर्स-प्रधान रहा होगा परन्‍ल लोक-विश्वनि यह है कि वास्मोकि की वह़े 
रचना करण रस से आत प्रात थी । इसपर विचार करना चाहिए । 

कशल कशीलव ऐसा ही दृब्यकाव्य पसन्द करते है जिसका प्रयोग 
पांच-छह घंटे में सम्पन्न ह जाय, और चनुर नाटककार क्द्यीलवों की 
इस रूचि का ध्यान रखते है। सी स्थिति मे सरलता से समभा जा 
सकता है कि पौलस्त्य-वध्र' के लिए वाल्मीकि ने राम-चरित का कितना 
अथ् लिया हागा। पॉच-छट घटे में सुकर-फ््योण नाटक का पाँच-छह 
अको मे विभक्‍ल किया जा सकता है । निश्चय ही राम-निवर्सिन से ही 
नाटक का श्रीगणेश हुआ होगा । “आदो रामतपोवनादि गमनम्‌'। प्रथम 
अक में अयोध्या से राम का निर्वासन और उस समय राज-परिवार की 
दशा का चखित्रण ममस्पर्शी रहा होगा । दूसरे अंक में राम की बन में 


हि] कं 
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हा हे 
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स्थिति, सीता का वह वन्य जीवन चित्रित हुआ होगा, जिसे देखकर दर्शकों 
के हृदय द्रवीभ्रूत हो जाते होंगे । तीसरे अंक में सीता-अपहरण का कार- 
णिक दृश्य दर्शकों को रुला देता होगा। क्षौथे अंक में सीता के बियोग में 
राम की क्‍या दशा हुई, इसका चित्रण कवि ने किया होगा। पाँचवें अंक 
में लंकास्थित सीता का विरह-सनन्‍्ताप चित्रित हुआ होगा और छठे अंक 
में किसी प्रमुख पात्र के मुख से सीता को सूचना मिली होगी कि भयंकर 
युद्ध में पौलस्त्य मारा गया और राम की विजय हो गई है । इस समा- 
चार से सीता का पुनरुज्जीवन--'सूखत धान परा जनु पानी' की तरह 
दर्शकों को आह्वादित करता होगा । फिर राम और सीता का पुनभिलन । 
यों यह सुखान्त नाठक रहा होगा । 

इस अन्तिम अंश (छठे अंक) कोछोड़, दोष पूरे नाटक में करुणात्मक 
दृदय और एक से एक बढ़कर दिल दहलानेवाले । तो, प्रधानता करुण 
रस की स्पष्ट ही है । 

युद्ध रंगमंच पर दिखाया नहीं जा सकता; इसलिए उसकी सूचना 
किसी ढंग से दे दी जाती है। तो फिर बीर रस में परिणति होने पर भी 
उसका परिपाक तो नहीं हुआ न ! दर्शकों के मन तो करुण रस से भरे 
हुए । उनमें पोलस्त्य-वध की सूचना से सुख-संचार होने पर भी वह 
करुण दृश्यावली ही जमी रहना स्वाभाविक है और इसीलिए “'पौलस्त्य- 
वध' में करुण रस प्रधान रहा । 

यहाँ एक बात और घ्यान देने की है। अर्वाचीन काव्य-विवेचकों ने 

वारिभाषिक 'करुण' रस की जो परिभाजा दी है, वह अधूरी है। उसके 
अनुसार तो किसीकी मुत्यु हो गई हो, तभी वह 'करुण रस' की परिधि 
में आता है । 

हाँ, 'पोलस्त्य-बघ' के अंक-विभाजन की जो बात मैंत कही है, उस 
पर पाआ्चात्य आलोचक और उनके भारतीय चेले कहेंगे कि “उस अति 
प्राचीन युग में 'लिखने' की कोई वात ही नहीं; क्‍यों कि तवतक लिपि 
का निर्माण आरयों में हुआ ही न था ओर इसीलिए 'वेद' को “श्रुति कहां 
जाता था। सुनते-सनते वहू चलता था । 

एस मूल्यों को कंसे बताया जाये कि “कानिदास ने 'रघुवंश' में और 
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तुलसीदास ने “राम्चारित-मानस' में कहा है-- | क्या इनके यूग मे भी 
लिपि न थी ? आज-कल “श्रव्व काव्य' ही अधिक लिखे जाते हैं । इस 
का क्‍या मतलब ? क्‍या आज भी लिपि नहीं है ” फिर “श्रव्य काव्य 
“लिखे जाते हैं, यह क्या ? इन्हें कस समझाया जाय कि लिखना-पढना' 
भी ( लिपि के माध्यम से ) कहना-बालना ही है। ससार के सबसे 
प्राचीन साहित्य क्रग्वेद के भी मण्डल तथा 'सकत रूपो में परिच्छद हैं । 
तब उसके बहुत दिन बाद वाल्मीकि ने अपने दष्य काव्य का विभाजन 
अंकों में किया, तो शंक्रा किस बाल की ? 

वाल्मीकि के समय दव्य काज्यों का प्रय/ग करने के लिए रंगमंच 
की भी उत्तम व्यवस्था रही होगी और अभिजान वर्ग के विद्वान कलाकार 
अपने को कुणीलब कहलात में गव का अनुभव करते होंगे । तभी ता दो 
राजकुमार कुशीलव वाल्मीकि की सेवा मे जाकर हाजिर हुए थ। 

एक बाल और | वह ब्रौंच पक्षी की हत्यावाली बात कुछ जमती 
नहीं है और वाल्मीकि के प्रस्तृत करण काव्य से मेल भी नहीं खाती । 
महाकवि निराला के सामने ही, उनकी प्रकेति बताने के लिए, लोग 
कहानियाँ गढ़ लेते थ और मरे सामने ही ( मरे दिलली-अभिनन्दन पर ) 
अनेक विद्वान मित्रों न मरी प्रकृति बतलाने के लिए कई कल्यपित प्रमंग उप- 
स्थित किये थ । अन्यत्र भी ऐसा होता है । सो, वाल्मीकि की मनोदा 
को वैसे काव्य की रचना के अनुकूल बनाने के लिए वह व्रोच पक्षों की 
हत्यावाली कहानी गद्टी गई है, जो जमती नहीं है । 


'पौलस्त्य-बध से पहले ओर बाद में 


'पौलस्त्य- वध से पटत और उसके बाद संम्कृत भें कितना साहित्य 
अवतरित हुआ होगा, इसका अनुमान कोई लगा नहीं सकता! यह हो 
नहीं सकता कि अचानक 'पौलस्त्य-वध वृद पड़ा हो, उसके पहले कोई 
साहित्य प्रकट न हुआ हो ! अन्यविध साहित्य के अतिरिक्त दृश्यकाव्य 
भी काफी बन चुके होगे और उनके प्रयोग करनेवाले कशीलयों की कला 
का विकास भी हो चुका होगा । अन्यथा, एकदम वे कश्नीलव कहाँ से 
टपक पड़ते, जो वाल्मीकि के आश्रम में नवीन नाटक की प्राप्ति के लिए 
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पहुंचे थ ! हाँ, यह हो सकता है कि रामचरित को लेकर वह १हला ही 
नाटक हो, जिसकी चर्चा 'वाल्मीकीय रामायण' के रचयिता ने की है। 
उसमे तो अपनी परम्परा से मतलब । यह भी हो सकता है कि रामचरित 
को लेकर भी काब्य-रचना हुई हो, जो 'पौलस्त्य-वध' के उदय से अस्त 
हो गई हो ! पाणिनि से पहले जो व्याकरणकार हुए, उनके नाम तो 
अध्टाध्यायी' से मालूम हैं, उनके मत भी थोड़े-बहुत मालूम है पर 
उनके ग्रन्थों का कहीं पता नहीं ; इसी तरह यास्क ने अपने “निमक्‍्त' मे 
जिन भाषाविज्ञानियों के नामों का ओर उनके मतों का उल्लेख किया है, 
सामने हैं। परन्तु उनके ग्रन्थों का पता नहीं | पाणिनि की “अप्टाध्यायी' 
के वाद पहले के सव व्याकरण ग्रन्थ अस्त हो गथ और यास्क के 'निरुक्‍त' 
ने पहले के सभी निरुक्‍्तीय (भाषावंज्ञानिक) ग्रन्थों को निरस्त-अस्त कर 
दिया । पाणिनि तथा यास्‍्क के समय अन्य विषयों का भी साहित्य 
होगा; अन्यथा व्याकरण तथा निरुक्‍्त का प्रादुर्भाव ही संभव न था। 
परन्तु अपने-अपने विषय के ही पूर्वाचार्यों के नाम और मत दोनो आचार्यों 
ने यक-नत्र प्रकट कर दिये हैं। इसी तरह 'वाल्मीकीय रामायण के रच- 
थिता ने वाल्मीकि तथा उनकी क्रति 'पौलस्त्य-व्थ की चर्चा कर दी है । 
वही स्वात्कप्ट जँचा होगा । 

सभव है, 'पौलस्त्य-वच्र' के वाद भी रामचरित पर साहित्य बना हा, 
पर नगण्य रहा हो और टसीलिए उसकी चर्चा अनावश्यक समझी गई 
हा । प० कामताप्रसाद गुरु के हिन्दी-व्याकरण के बाद भी सैकड़ों 
हन्दी-व्याकरण बन, पर 'हिन्दी शब्दानशासन' में केवल “गुर जी का ही 
उन्‍जख है। इस निवन्ध में रामचरित के तीन 'गायक' निर्दिष्ट है, पररन्‍त 
उनकी संस्या तीन ही तो नहीं ह न! तीन पर हमें विचार करना था । 


लिप का उल्लस्य 


लोग यह भी कहते हैं कि वैदिक साहित्य में कटी लिपि' का उल्लेख 
नहीं है; जिससे स्पष्ट है कि उस समय लिखने की व्यवस्था न थी ! 

इन लोगों को यह भी कहना चाहिए कि 'चालीस वष पहले लक 
हन्दी में 'लिखन' की व्यवस्था न थो; क्योकि अग्रेजी के 'स्पेलिग' और 
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उरद के 'हिज्जें की तरह हिन्दी साहित्य में कोई बसा शब्द नहीं मिलता । 
हिन्दी में 'वतनी छाव्द चले अभी बहुल थोड़े दिन हत है, यदि पहले हिन्दी 
में लिखने की व्यवस्था होती तो वर्तनी दछाद्व जरूर मिलता ; 

बस, और अधिक क्या कहा जाय । 'वाल्मीकीय रामाय्रण महाकाव्य 
जिस महाकवि ने लिखा, उसके नाम-चाम का कुछ पता नी । यह भी 
पता नहीं कि वे कब हुए और कब्र अपने इस महाकातय को रचन,/ का । 
इतनी ही बात पक्‍की है कि यह दाल्मीकीय रामायण अति प्राचीन 
रचना 7? | 

झुक्त तथा मनि बाल्मीकि का नाम कविन्मप से सबको विदित - पर 
इनके काव्य लुप्त हो गये और दस मठाकवि की रचना साग्त « पर 
नाम लूप्त हा गया। महाकवि का नाम वाट्मीकि मे अ्नहिस हद गया। 

वात्मीकीय रामायग ऊचे दज की काव्य- रचना > । इससे प्रश ते 
का तथा मानव प्रवु लि का जैसा सजीब वणन हज 7, अन्‍्टत दलभ 7। 
महाकतवि पर अपने यूगे के समाज का भी प्रभाव परदा है प्रतिणि था 
'लका मे सीता को अग्नि-परीक्षा हो गई और उसमे दे खरी उतरी । 
वेसी भयकर स्थिति मे अपना सती व सरक्षित रखना भयकर अग्नि-परीक्षा 
मे खरा उतरना है। लोग इसका मतलब यह समन लए थ कि परीक्षा 
के लिए बहुत बचा चिता बनाई गई और सीता जी उसे खघकती #४ चिता 
में 5द पड़ी ओर फिर अपन सतील्‍्ब के प्रभाव से ज्या-जीज्या, दमकते 
हुए कुन्दन की तरह प्रकट ह7॥ मद्मकयि भी ऐसा ही सम», और यह 
भी वत्पना को हगी कि बाहमीकि से भी अपड रामचरित (रामायण) 
काव्य 'पौलस्स्यवंध. में सोताजी के एस ही अऑप्ल-एवण् का बण न झिया 
होगा ! वह कंसा कारंणिक रच्य रहा होगा ! महाकात्रि का टुस प्रसग ने 
अत्यधिक प्र भावित विया और उनकी यह भावना दही कि फलस््थन्वत्र 
टु्सी घटना के कारण 'करुण रस वा वहा जायथगा इउसीकं संर्गाति के 
लिए महाकवि ले अपने महाकाव्य के आरम्मिक (शमिक्रात्मक) सर्गों मे 
और सत्र लिखते हृए क्रोच पक्षियों की कप्पना-त्नसत का लिखी । 

महाकवि ने अपन महाकाव्य (वाल्मीकीय रामायण) में रीता के 
अग्नि-प्रवेश का अत्यन्त करूणात्मक वन किया है । उस पहनवाल के 


१२ मेरे कुछ मौलिक विचार 


मन में (सीता के प्रति व॑ंसी कट्ूक्तियाँ सबके सामने कहते हुए) राम के 
प्रति असद्भावना पंदा न हो, यह सम्भव नहीं और वहीं पाठक का सिर 
माता सीता के चरणों पर भुक जाता है। लोकोत्तर शील, संयम झौर 
शालीनता के दशन हैं । 

जो भी हो, महाकवि का यह वर्णन अद्वितीय है। राम का बंसा रूप 
वर्णन करके भी महाकवि उन्हें 'घमंज' कहता है; यह लोक-लीक ! निर- 
पराध सीता का अग्निप्रवेश वणन भी लोक-लीक का ही पीटना है; 
अन्यथा, महाकवि की पूण सहानुभूति माता सीता की ओर है। लोक- 
मान्य वाल गंगाघर तिलक को निरपराघ देश-भक्‍त समभते हुए भी 
न्यायाघीज्ञ ने उन्हें दण्ड दिया था। दण्ड देना पड़ा था। वह कानून से 
बँधा हुआ था । इसी तरह महाकवि लोक-लीक से चिपका हुआ था । उमे 
खैसा वण न करना पड़ा और खूब किया । 


उत्तर काण्ड का प्रक्षप 


वाल्मीकीय रामायण' युद्ध-काण्ड (लंका-काण्ड) पर ही समाप्त है | 
सातर्वाँ काण्ड बहुत बाद का प्रक्षोप है; यह उसके नाम से ही स्पष्ट है 
“उत्तरकाण्ड'-- बाद का जोड़ा हुआ काण्ड। महाकाव्य के असली छहों 
काण्डों के नाम स्थान या घटनाओं को लेकर हैं---वालकाण्ड, अयोध्याकाण्ड, 
अरण्यकाण्ड, किप्किन्धाकाण्ड, सुन्दरकाण्ड और युद्धकाण्ड। 'वाल्मीकीय 
रामायण' का अंग यह सातवाँ काण्ड होता, तो नाम होता राज्यपालन 
काण्ड, या सीतानिर्वासन काण्ड । 

दुनिया कितनी विचित्र है ! कैसे-कंसे कर राक्षस यहाँ पंदा होते हैं : 
सीता की उस “अग्नि-परीक्षा”' से भी सन्‍्तोष न हुआ ओर तव उत्तर 
काण्ड' रच डाला । इसी काण्ड में तपस्वी दाम्वूक की हत्या राम के द्वारा 
कराई गई है । और भी बहुत-सी ऐसी ही कहानियाँ हैं; परन्तु सवस क्रूर 
कल्पना सीता-निर्वासन की है। निरपराख, अबला, गर्भवती और फिर 
उसकी वह दर्गति ! वियाबान जंगल में हिस्त जानवरों को चीर-फाइकर 
सख्वा जाने के लिए उसे छोड आना ! फिर, कहा क्‍या गया है - अपने वहा 
की मर्यादा, अपनी कीति तथा धर्म की रक्षा के लिए वेसा करना पढ़ा ! 
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यदि यही बात होती, तो धर्मज्ञ राम स्वयं प्रायश्वितत करते और वसा कोई 
दण्ड स्वयं भुगतते; क्योंकि दोषी वे ही ठहरनते हैं । वे सीताजी को पुष्पक- 
विमान में लंका से अयोध्या लाये और राजभवन में सम्मान के साथ 
रखा । तब प्रजा ने किसको दोषी समभा होगा ? 

पत्नी का परित्याग आगे दुष्यन्त ने जो किया, वह सच्ची घटना 
है; कल्पित नहीं । दुष्यन्त ने शोहदेपन से मृनि-आश्रम की 0क बालिका 
को अपने जाल में फंसा लिया और फिर अपनी प्रतिष्ठा बचाने के लिए 
उसे अपमानित करके भगा दिया कि यह मु कलकित करके रानी बनने 
के लिए रांड कहाँ से आ पहुंची ! शोहदे ऐसा करते ही है ओर जा लड़ 
कियाँ गुरुजनों के परामश-अनुमति के बिना वसा 'प्रेम विवाह कर लेती 
है, उनमें से अधिकांश प्राय: पछतानती ही देखी जाती है । परन्त दृष्यन्त ने 
शकन्तला को पकड़वाकर वियात्रान जंगल में नहीं छटवाया । 

सीता-निर्वासन की क्रूर कल्पना हृदय दहलानवाली है और इसके 
जोड़ की केवल एक ही और #र कल्पना मिलती है, जो राजा मयूरघ्वज 
की कथा है । कुछ ठिकाना है ! एक साधु को प्रसन्‍न करने के लिए, उसके 
जानवर के लिए, माता और पिता अपने हाथों आरे से अपन पुत्र को चीर 
दे ! सुनते ही रोम खटे हो जाते हैं। सीता-निर्वासन के जोंद की केवल 
यही एक क्ररतम कल्पना और हैं। अन्य सब कत्सित कल्पनाएं इसके 
बाद हैं । 

खेर, अधिक कहने को मन नहीं करता--'कथा5पि खलु पापानामल- 
मश्नेयसे यत: । चाहिए था कि किसी मधुर प्रसंग से इस प्रकररा की 
समा-त की जाती । परन्तु सामने यह वीभत्स नारकीय प्रसमग आ गया ! 
आँखे बन्द करके सब भुला दो। 


३. गोस्थामी तुलसोदास ओर “रामचरित-मानस 


ऊपर रामचरित के दो प्रमुख गायकों की चर्चा हुई, जिनके काद 
संस्कृत में बन | तीसरे महाकवि हमारे गोस्वामी तुलसीदासजी है, जिनकी 
भाषाभनिति' है--“रामचरित-मानस' । यह महाकाव्य तुलसीकृत रामा- 
यरा' नाम से अधिक प्रसिद्ध है। परन्तु इधर हिन्दी के जागरूक विद्वानों 
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के सम्पादकत्व में जो संस्करण प्रकाशित हुए हैं, वे 'रामचरित-मानम' 
नाम से ही अलंकृत हैं; तो भी कथा-प रिच्छेदों के नाम 'काण्ड' ही रखे गये 
हैं । गोस्वामीजी ने अपने 'मानस' के सात 'सापान' रखे थे --'सगत तो- 
पान । सातवें सोपान' का नाम लोगों ने “उत्तर काण्ड” रख लिया; परस्तु 
इसमें वाल्मीकीय रामायण के 'उत्तरकाण्ड' की क्रता नहीं है । न यहां 
सीता-निर्वासन' की चर्चा है; न किसी तपस्वी की हत्या ही रामजी से 
कराई गई है। इस 'सोपान' या “उत्तरकाण्ड को कृति का उत्तमाड़ु 
कहना चाहिए; 'उत्तरकाण्ड' यह “उत्तमकाण्ड' है। सीता और नश्ष्मण 
के साथ राम का अयोध्या-आगमन, राज्याभिषेक, अपने [लंका-युद्ध के) 
सहयोगी सुग्रीव, अंगद, हतमान आदि का कृतज्ञता-पूवं क सम्मान, प्रजा की 
सुख-सम्‌द्धि का वद्ध न, धम-स्थापन आदि का वरांन है और फिर विविध 
कथा-प्रसंगों में भक्ति, जान, वेराग्य आदि का विशद बर्गान है तथा सर्वो- 
परि राम-भकक्‍त का प्रतिप्ठापन है। 

यानी इस सालवे 'सोपान! को गोस्वामीजी ने लोक तथा परलोक, 
दोनों का आददश (दर्पण) बना दिया है-अपना हृदय प्रकट कर 
दिया है । 


'आठयोँ काण्ड' 


वाल्मीकीय रामायण छह काण्डों में है और उसमें सातवाँ 'उत्तर- 
काएड' प्रक्षिप्त है, गोस्वामी तुलसीदास का “मानस सात सोपानों में पूर्ण 
है । परन्तु लोगों ने एक आठवाँ “काण्ड' गढ़कर 'लब-कुश काण्ड' नाम से 
इसमें जोड़ दिया था, जिसमें वे सब क्र र-कथाएँ तथा ऊल-जलुल निरथंक 
कथाएं भर दी गई, जिनसे गोस्वामी तुलसीदास बहुत उद्विग्स थ। बीच- 
बीच में, अन्य सभी काएडों में 'क्षेपक' भर दिये गये । ऐसे 'क्षेपकों सहित 
तुलमीकत रामायण, “आटों काण्ड' छाप-छापकर लोगों न खूब घन 
कमाया । यह घमाचौोकड़ी देखकर हिन्दी के विद्वान सजग हुए और सभी 
'टोपक' हटाकर तथा आठवा “लवकुण काएड' काटकर पुन: 'मानस' का 
अपन निज रूप में कर दिया। अब उन द्वापकों का तथा आठवें 'लवकुश 
काएड' का कहीं पता-ठिकाना नहीं है । 


गमच रित के तीन गायक श््प्‌ 


तलसी ने एक कंजी दे दी है 

गोस्वामी तुलसीदास ने राम-चरित समझते के लिए विद्वानों के 
दिमागों पर लगे संणय-स देहों के कपाट खोल दिये है । जडता का ताला 
खोलन को उनकी कुछ्जी यह हे 





कल्प-भेद हरि-चरित सुहाए, 
भाँत अनेक मुनोसन गाए 

गोस्वामीजी न लिखा है कि रामजी के चरत में ।यहे लिसनता 
है, वह कल्प-भद' से है। प्रत्यक लत्प में रामजी का नवीन आदगार 
हाता है, और यो कथा- भेद होता # । राम एक है । 

निश्चय ही कल्प भेद का सतलब कल्पना- भेद , कवि सब तरह 
के होते है। वे अपन सन से वत्पना करते है। जा जैसा हुआ, उसने बनी 
ही कल्पना कर ली । यह वल्पला ही वाब्य का सवायस्य या 'कुदास्य' दना 
देती &। समाज दो स्थिति तथा मास्यता में भी परिवितन होठ रहते 
हैं। कविजन अपत समय की सामाजिक स्थिति से प्रभावित होते है और 
उसीके अनुसार काव्य-कल्पना कर तेस है। सो, राम-चारत मे जा रन्‍7- 
तरह के बर्गान-प्रसग देश-विदेश में मिलते है, वे सत्र वविन्‍्यत्पनाओं की 
स॒ुप्टि हैं। उन कट्पनाओं का विवेक-4 पट से देखता चारिए कि मर्यादा 
प्रपोज्षम राम में इसका कार्ड सामछजरय (मल) 2 भी कि नहीं ! नाम से 
भी क्या कोर्ट ऐसा फ़र तथा अस्यायएरा ऊत्य संभव है ” टस तरह विवक 
के गप से फटकन पर असार तन्‍्ब उद्वर दूर जा पटगे और सार तन्व 
पास रह जायगा। 

'हरि चरित सहाए जो चरित जिसे सहाया, मनभाया, उसीको राम 
के मा थाप दिया । 

'मुनीसन गाए “मुनीसन' शब्द दे काम का है। उुत्मित कल्पना 
करनवाले भी 'मुनीस'। खबीस भी 'मुनीस  'कठ्दिता पुण्य जना निशा- 
चरा:' | राक्षसों का एक नाम 'पृण्यजन' भी है। यही वात कुकृधि जनों 
को 'मुनीस' कहने में 72। और, स॒कवधि रामगायक तो 'मुनीस' है ही; 
मुनीश वाल्मीकि की परम्परा में है. इसीलिए सब 'मुनीस । साधारण 
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सिख को भी आदर से 'सरदार' कहा जाता है। सो राम-चरित के सभी 
गायक “मुनीस' हैं, तुलसी की दृष्टि में । 

मैं समभता हूँ, “कल्प-भेद से रामचरित में भिन्‍नता' बतलाकर तुलसी- 
दास ने हमें एक ऐसी कुण्जी दे दी है, जिससे हम न केवल रामचरित- 
काव्यों को ही वरन सभी काव्य पुराण-कल्पना-कथाओं को साफ-साफ देख 
सकते हैं। किसी क्र के लिए ऋर चरित की कल्पना ठीक हो सकती है, 
परन्तु दयालु धर्मात्मा के लिए नहीं । कभी-कभी अपने काव्य-नायक की 
प्रतिष्ठा बचाने के लिए कविजन कल्पना कर लेते हैं, परन्तु किसी दुश्च- 
रित्र के समाज-विरोधी आचरण को कल्पना-वल से छिपाना सामाजिक 
अपराध है जो महाकबि कालिदास से भी हो गया है। दृष्यन्त के शकुन्तला 
के प्रति किये दुब्यंवहार पर मुनि-शाप की कल्पना ऐसी ही है । 


काव्य और काव्य-शासस्त्न 
२ 


काव्य का उदमव ओर विकास 


संसार में काव्य का उद्भूबव कब हुआ, इसका पूरा और निश्चयात्मक 
उत्तर देना सम्भव नहीं है, परन्तु यह निश्चयपूवक कहा जा सकता है कि 
काव्य का उद्धव वहीं हुआ, जहाँ 'ऋणग्वेद' की रचना हुई । ससार के सभी 
विद्वान्‌ इस बारे में एकमत है कि ससार का सबसे अधिक प्राचीन साहित्य 
ऋग्वेद! है, और ऋग्वेद में उत्कप्ट तथा सुसस्कत काव्य की जो छटा 
यत्र-तत्र उपलब्ध है, उससे पता चलता है कि साधारण काव्य उससे पहले 
ही प्रचुर परिमाण में प्रकट हो चुके होंगे । वद-रचना के समय भी काव्य- 
गीत बनते थे; परन्तु ऐसा जान पड़ता है कि कविजन प्राय: विलासिता का 
उद्र क करनवाल काव्यों में ही मस्त रहते थ। देव आय क्रीरा-यरायण 
हो गये थ । उनकी विलासिता ऐसी थी, जिसे ( धोहदापन ) कह सकते 
है | देवों का राजा ( इन्द्र!) भी ऐसा ही प्राणों में चित्रित किया गया 
है | वेस काव्यों मं ही इन सवको आनन्द मिलता था। परन्तु जब असुर- 
सेनाएं इघर आ धमकती थी, तब इन (देवों) की दृदशा हो जाती थी। 
“भगवान्‌ हम बचाओ; हमारी रक्षा करा ” की आनध्यनि सर्वत्र सुनाई 
पड़ती थी । जब मा र-वृटकर असुर-सनाएं चलो जाती थीं, तव फिर इनमें 
वे ही रगीनियाँ और रगरेलियां ! 

ऋषि जन इस देव-द दशा से बहत देवी थ । जन-संख्या, घन-सम्पदा 
और शारीरिक वल आदि सब कुछ होन पर भी बार-बार अमरों से परा- 
भव |! इसका कारण बना है । उन्होंने सोचा कि इस तरह अपमानित हो- 
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कर जीने का कारण निरंकुश और स्वच्छन्द विलासिता ही है, जिसका 
उद्र क वंसी कविताओं से होता है | एक ऋषि ने ऋचा में कहा है. - 


'तदेबश वबाच: प्रथम मंसोय, 
येना 5 सुर्रा अभि असाय 


इस समय हमें वाणी के उस रूप को सर्वाधिक महत्त्व देना चाहिए, 
जिससे हम असूरों का पराभव कर सकें । वैसी वाणी असर कवियों मे 
थी। अप्तर-कवि शुक्र की वाणी मुर्दों में भी जान डाल देती थी । ५नकी 
कविता सुनकर कायर से कायर भी सम र-रसिक बन जाते थे। निर्जीव नसों 
में भी बिजली दोड़ जाती थी। शुक्र कवि असर आर्यों में उत्माह भर देत 
थे, जो न केवल समर में ही, वरन्‌ जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में प्रेरणा देता 
है। वे जीवन देनेवाले कवि थे-- वैसे कवियों में सर्वोपरि थ। प्रमिद्ध है 
कि शुक्र को संजीवनी थविद्या' आत्ती थी, जिसस वे मत असरों को भी 
जीवित कर देते थे। यह संजीवनी बिद्या' और कुछ नहीं, उनकी बह 
रसमयी कविता ही थी, जो निरन्तर असरों को शक्ति देती रहती थी । 
इसीलिए भगवान्‌ श्रीकष्ण ने शुक्र को संसार का सर्वोत्तम कयि माना है--- 
'कवीनामुशना: कवि: । उशना (शुक्र) कवि भगवान्‌ की विभूतियों में 
है। यह उपलक्षण है। मतलब यह कि जीवन को वल देनवाली कविता 
जो दे, वह उत्तम कवि। यह उत्तम कवि की परिभाषा श्रीकृष्ग्ण न दी है। 

वदिक ऋषि की कामना है कि हमारे देवों में भी वेस कवि हों। 
विलास-काव्यों का बड़ा जोर देवों में हो गया और इसीलिए वेद-क्रचाओं 
में वार-बार अग्नि-उपासना पर जोर दिया गया है! ऋषि देवों म॑ं गरमा- 
हट लाना चाहते थे । वे कहते थे-- “आग पंदा करो; यह वड़ी चीज है । 
उस आग में अच्छी से अच्छी समिधाएं पड़, तव हम सुखी और समृद्ध होगे । 
उनकी प्रेरणा थी कि अग्नि-काव्य ही प्रकट हाने चाहिए । ऋग्दद का 
प्रथम सूक्‍त अग्नि-सक्त' ही है, और इस सकत के प्रथम मत्र का प्रथम 
अक्षर “अग्नि! ही हे---अग्निमीडे पुरोहितम्‌ ।' अग्नि हमारे लिए प्रणम्य 
है। वही आगे चलकर हमें सब कुछ देगी । 

पता नहीं, आगे क्‍या हुआ ! अग्नि-उपासक ऋषियों का आद्धान गुता 


काव्य ओर काव्य-शास्त्र 98 


बे के 


गया; या कि सौन्दयं-ठपासक कवि अपने मार्ग पर ही चलते रहे । इस 
समय न तब का काई असुर-काबव्य उपलब्ध है, न बेंगा स॒र-काव्य ही ! 
हाँ, शुक्र का नाम अवब्य कवि रूप से प्रचलित है और उनको 'सजीवनो 
विद्या का भी लोग नहीं भूट है । उस समय के ऋषियां वी रचनाएं 
(वेद) अवध्य उपलब्ध है । यह तपरवी और अध्यवसायोी द्वाह्मणी की ऊपा 
का फल है | ब-ा-बरः काट सद्रकर भी उन्होांत वदो का रक्षा की-- 
उन्हें बचा लिया । 

बह सब कहते का मतलब यही है कि कार्य वा दउद्वरव कब इ॒आ, 
कह नहीं सकते । वद-रचना के समय नक नापा मे लाक्षणिक प्रयाग खूब 
होने लगे थ । ऋग्वेद का प्रथम शदद 'अग्निम भी लाक्ष गिक ही 27 । भाषा 
का बट परिषत त्था परिशवव रूप एक दिन में की न द्रस गया होगा । 
परिकत भाषा में की दशा फझाव्य सम्भावित 7/। छंद मशा मे किया को 
प्रेरणा दी गई हे और एस शब्द प्रयाग है, जिनटा हिल चठ बरन के लिए 
आगे शब्द की विभिन्‍न शक्तियां वी कल्पना थी गई अ्थ था भद [(वाच्य, 
लध्य, व्यग्य) किये गये । सम्भव है. आदचीन ताल मे भी बसा विवचन 
हुआ हो । परन्तु वह सब कट्पना की चीज #। इस रमप उस समय वा 
न कोई देव-काव्य उपलस्ध ह. ने हागर-कास्य ही। लव उन काओ््यों की 
विश्ेचना की द्ात ही बया | बंद का 'काय्य साहने शे उसका गोरक कस 
हाता #॥। काब्य-्थास्त्र म विशचन, धमशारत् भे कत्य-निरेश, ठेदो मे 
सब हल 7: पर दीज-मरूप मे 


वाक्य ओर काव्य 


मानव-भापा के, देसी बे बनी इसका काई अता-पता नहीं ' 
फिर भाषा 'पृण ?ैट वाक्य बने गया । लोकन्यवटार चलन लगा। 
आगे चलकर वाक्य का संवारत-सिगारत का काम 2ञआ"। प्रार्नतक 
चीज का जो मोहक रूप दिया गया, और कला-+मकक प्रयाग से सब्माति- 
गड्ग तत्व भी भाषा प्रतट करन लगी । वाक्य का यह कलात्मक प्रयोग 
ही 'बाब्य है । 

फला' का अथ हू आनन्द देनवाली खीज कम (आनन्‍्दम्‌: लाति 
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(ददाति) इति “कला | काव्य भी एक 'कला' है-सर्वोत्तम कसा । 
सर्वोत्तमता इस बात में कि यह सर्वाधिक उपयोगी है। इसका प्रभाव 
हृदय पर पड़ता है। मानव-जीवन को चाहे जिघर यह मोड़ सकती है । 
यह बात किसी भी दूसरी कला में नहीं है । 

'आनन्द' सभी कलाओं की चीज है। काव्य से जो आनन्द मिलता 
है, उसका नाम “रस” रख लिया। “रस” आनन्द का या आस्वाद का 
पर््याय है; परन्तु काय्यानन्द के लिए यह ऐसा गृहीत हुआ है कि 
रूढ हो गया हैँ । काव्यशास्त्र में 'रस” शब्द से वही आनन्द परिगहीत 
होता है। हम जिसे "काव्य का “रस' कहते हैं, उसीको उर्दवाले शायरी 
का 'मजा', कहते हैं। इसीलिए कहा गया है--- 


“वाक्य! रसात्मक काव्यस' 


वाक्य का वहिरंग 'शब्द' हैं और अन्‍न्तरंग हैं “अथं' | इसलिए 
'शब्द' को काव्य का दरीर कहा गया हैं और “अर्थ को आत्मा । ओर, 
काव्य वह, जिससे (काव्य-ममंज्ञों को) “रस” मिले । इस आधेय ( 'रस' ) 
के आधार हैं--शब्द और अर्थ । कहीं दब्दों में रस मिलता हैं; कहीं 
अर्थ में । शरीर-सोन्द्य भी एक चीज हैं । यदि अन्तरंग भी मोाहक 
हो और बहिरंग भी वसा ही, तब तो कहना ही क्या; सोने में सुगन्ध ' 
अन्यथा, सोना 'सुबर्ण' है, और कस्तूरी में सुगन्‍्ध हूँ । 

किसी प्राणी, वस्त्‌ या तत्त्व के रसमय वर्णन को काव्य कहते हैं-- 
वाक्य रसात्मक काव्यम/ । शब्द-चमत्कार जहाँ रसप्रद हैं, उसे 
'दाब्दालकार नाम से अभिहित किया गया है, और अर्थ-चमत्कार को 
'अर्थालंकार' नाम दिया गया हैं । 

“अथं' एक तो वाच्य' और दूसरा है “प्रतीयमान, जिसे “व्यंग्य 
या 'घ्वनि' नाम दिया गया हैं | इसे ही दूसरे लोग 'अनुमेण' अर्थ 
कहते हैं । चीज एक, नाम दो । रसप्रद चमस्कार कभी वाच्य अर्थ में 
होता है, और कभी प्रतीयमान ( व्यंग्य या ध्यनि ) में । कभी-कभी 
बाह्य अर्थ में ऐसा चमस्कार होता हैं कि आगे के ( “व्यंग्य! ) अर्थ को 
पछाड़ देता है। इसीको “गुणीभृत व्यंग्य! नाम दिया गया है। “घ्वस्यालोक' 


काव्य और काव्य-दास्त्र है 


में ये दोनों अयं रस के आधार माने गए हैं । 'रस' वहीं, आनन्द 
विशेष । कारिका हें-- 


अर्थ: सहू दवश्लाघ्य:, काव्यात्मा यो ध्यवस्थित: । 
बाच्य-प्रतोषभानाख्यो, तस्प मेदाबुभोस्मृतरो । 


“सहृदय-घ्लाघ्य जो अथ “काव्य की आत्मा कहा गया हें, 
उसके दो भद है--१-वाक््य तथा २-- प्रतीयमान । 
दूसरी कारिका हैँ -- 


तत्र बाच्ष्य: प्रस्तिद्ों पः प्रतामरुपसादिभि: । 
बहुधा व्याकृत: सोउन्ये: काव्यलक्ष्य विधायिमि: । 


-“5उन दानो में से एक (वाच्य ) अब का विस्तार -निम्पण 
अन्य काव्य-य्यास्त्रियों न 'उपमा' आदि रूपों से किया हें-- कर दिया 
है । परन्तु 'प्रतीयमान' अथ का वसा निरूपण नहीं हुआ हैं, टसलिए में 
इधर प्रवेल हुआ हैँ; यह घ्वनिकार की भमिका हैं । 

'सहृदयब्लाध्य' का वही अथ होगा. जिसमे वैसा “रस हो । यानी 
रस के आधार वाच्य तथा प्रतीयमान दोनो 'अथ' है । शब्द में भी 'रस' 
रहता है, जिसका यहाँ उततख नहीं वयोक्रि ग्रन्थ ( *वन्यालजक) 
अथ-चमत्कार का वर्गान-्ग्रन्थ है। वाह्य' अये का उल्लेख प्रसमंग- 
प्राप्त हैं कि उसका वर्गन-विवेचन हो चुका हैं, अब हम दूसरे (प्रतीय- 
मान) अर्थ का विस्तषण करे । 

ध्यानपृवंत्र देखन से पता चतेगा कि ध्वन्यालोक' मेष वनि (प्रतीय- 
मान अथ ) ने जो भेद-ठप्रभद कि है. थे सब एक तरह के अर्था- 
लकार ही हैं । स्वाति भी अवबं-विशेष टे। उसके चमत्कार-पूर्णा सब 
भदोपभेद अर्थालकार ही है । यानी अधथालिकारों के दो वर्ण हुए । 

ध्यान देन की बात यह है कि ध्वनिकार ने “रस का नाम नहीं 
लिया हैं । 'सहुृदयश्लाध्य' विशेषण से वह प्रकट है। जहाँ रस होगा, 
उसीकी इलाघा महूृदय 'काव्यज्ञ करेंगे। 

आगे चलकर “काव्यस्यात्मा घ्वनिरिति बुर्धय: समाम्प्नामपृव: कहा 
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““काब्य की आत्मा जो ध्वनि! सब समभते आ रहे हैं--उसीकी 
चर्चा हैं। यानी वाच्य' से मतलब नहीं। उसका वरणणणन तो हो ही 
चुका हैँ । दब्द भी 'सहृदयश्लाध्य' होता है, जिसका प्रसंग ही नहीं । 
सहृदय जन उसी शब्द को अर्थ की श्लाघा करंगे, जहाँ 'रस' होगा । 
इसीलिए कहा गया हँ-- | 


'बासय रसात्मक काव्यम' 


पूर्ण लक्षण है । परन्तु लक्षण ठीक लिखनेबवालों ने भी चीज 
ठीक समझी नहीं ! “रस का मतलब /#वीर, करूणा, शू ड्रार आदि 
आठ नौ या दस) परिगणित 'रस' ही समझ लिए और समभने लगे 
कि इनमें से कोई रस जहाँ हो, वह काव्य ! जहाँ ऐसा कोर्ट रस न 
हो वहाँ काव्य की वात ही क्या ! परन्तु विचित्र बात यह देखिए कि 
इन्टीं विवेचकों ने या ध्वनि अलंकार-ध्वनि तथा वस्तु-ध्वनि' को 
“उत्तम काव्य माना हैं | चाहिए था कि केवल “रस-व्वनि! को काव्य 
या उत्तम काव्य मानते । जहाँ किसी भी रस की ध्वनि नहीं, वहाँ 
काव्य-व्यवहार ही उपपन्न नहीं; “उत्तम काव्य! तो दूर की चीज हें । 
फिर जहाँ श्राक्षार आदि कोई रस नहीं और कोई दूसरी ध्वनि भी नहीं, 
वहाँ भी काव्यत्व उन विवेचकों ने स्वीकार किया है. शब्द-वमत्कार 
में शब्दालंकार और अर्थ चमत्कार में अथलिंकार । इन दोनों को चित्र 
काव्य' कहा गया है! क्‍यों जी, इनकी गिनती काव्य-भेदों में कैसी ? 
कहते हैं --चित्रकाव्य हैं थे, आत्मा (रस) से हीत । जेसे थो “हाथी 
आदि के चित्रों को भी लोग 'घोड़ा' - हाथी कह देते हैं, उसी तरस 
काव्योचित सन्निवेश के कारण इन्हें 'काव्य' कह देते हैं। कैसी विचित्र 
बात है ! जहाँ घोड़ों की प्रदर्शन हो रही हो, वहाँ घोटो के चित्र भी 
रखे जाते हैं क्या ? उन्हें भी वहाँ 'घोड़ा' कहकर लोग व्यवहार करते है 
कया ? घोड़े-हाथियों का वर्गीकरण क्रिया जा रहा हों, वहाँ उनके चित्रों 
का भी वर्गीकिरण होता है क्‍या ? 

जब रस को आत्मा माना और “रस' का मतलब शाज्वार आदि 
रसों तक ही सीमित रखा, तब तो 'वस्तुत्यनि' आदि भी जित्रकाब्य 


काव्य और काव्य-शास्त्र जे 


हा गए न। आत्मा तो वहाँ है ही नहीं । तत कहते हैं रस ने सही, कोर्ड 
ध्वनि तो है न । व्वनि को भी काव्य की आत्मा कहा गया हैं. क्योंकि 
चमत्कार वहाँ है; और अलंकारों में चमत्कार नहीं हे । 

यह ममेला पैदा हुआ “रस का अथ भूल जाने के कारण । “काज्य- 
स्थात्मनि रसे न कस्यचिद विमलि: । काठ्य की आत्मा रस है इसमें 
तो किसी को कोई विप्रतिपरति है हरी नहीं । रस ही तो काब्य का संवग्य 
है, जीवनाधायक है। परनत य्रद्ट रस एक व्यापक चीज टै और श्ज्ञार 
आदि रस डसके व्याप्य है । श्ाट्वार आदि रसो में भी रस है। रसना 
की आगरे के दाल मोठ में रस मिलता है और मथरा के पे” में भी रस 
मिलता है । इसी तरह उसे अगर से रस मिलता है, रसाल-रस मे रस 
मिलता है और अनार तथा गरते में भी रस मिलता है। रसना का फन्‍े 
से तथा प्याज के छिलकों म॑ रस मिलता 2 और बादाम की गृठली मे 
रस मसिलता । देसी तरह काव्यममज्ञ वो चमत्कार-पुणगा छाब्द में रख 
मिलता हे; वाक्य अथ मे रस मिलता #. प्रतीयमान अयथ मे रस मिलता 
है| प्रतीयमान अर्था में दी श्याड्भार आदि रस भी है। वह रस जहाँ 
नहीं, वहाँ काव्यत्व-ब्यवह्वार हो ही नहीं सकता । बट रस चमत्कार -प्र्णे 
प्रयोग मे रहता है । इसीलि! शब्दालकार ठथा अर्थालकार को काच्य- 
क्ेदों मे उनको भी रखना पटा, जो शाड्वरार आदि रमसी को या ब्वनि- 
मात्र का ही काव्य की आत्मा मानकर चल | यदि 'चित्रकाव्य की यह 
व्याग्या सही होती जो उस लोगो ने लिखी 2, तो ' चित्रकाग्य ' की जगह 
काव्य-चित्र नाम होता | बचित्य ही चमत्कार हे और चमत्कार में ही 
वह रस टे, जो काव्य की आत्मा है | झद्द-बचित्य मे 'शब्दालंकार और 
अर्थ-वेचिय्य मे 'अर्थालिकार | अर्थालकारों का ग्सरा वगं # बट, जिसे 
ध्यनि' कहते है । यहाँ प्रतीयमान अथ ( “वनि या व्यग्य ) भे चमनन्‍्कार 
ह। भाव- वि और रसनध्वनि भी जर्थालत्ार ही है। यदि किसी 
ध्वनि मे चमत्कार न हो, ता जहों काब्यस्व-्यवहार संनव नहीं | यों 
वाज़यर के दा तन्‍वों में से कोर यदि चमत्कार-पूर्ता है, तो वह ऋाय्य 
कोटि से आ जाता हैं -वाबय वन जाता हैं 'काख्य' । शब्द तथा 
अर्थ के अतिरिक्त तीसरी कोई चीज है ही नहीं, इसलिए सम्पूर्ण काख्य- 
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क्षेत्र 'शब्दालंकार, तथा अर्थालंकार' में आ जाता है। यही कारण है 
कि काव्य-शास्त्र का नाम 'अलंकार-श्षास्त्र' भी है। 'रसगंगाघर' भें भी 
काय्यशास्त्र को अलंकार शास्त्र' ही कहा गया है--अलझुूरान सर्वानषि 
गलित-गर्वान्‌ रचयतु । “अलंकारान्‌--“अलंकारग्रन्थान! मतलब है; 
क्योंकि सम्पूर्ण 'रसगंगाघर” को एक “मणि” कहा गया है- 'मयौ- 
स्लीतो लोके ललितरसगंगाघरमणि:” । 

रही बात चमत्कार के तारतम्य की, सो दूसरी बात है। शब्द का 
ही सब खेल है। 'अथ' उसीके सहारे है । इसीलिए 'रसगंगाघर' में 
( काव्य-लक्षण करते समय ) शब्द को ही प्रधानता दी गई है। परन्तु 
प्रधानता और चमत्कार दो अलग-अलग चीजें हैं। शब्द की प्रधानता 
होने पर भी काव्य-क्षत्र में उसकी सीमा बहुत संकुचित है। शब्दालकारों 
का विवरण-विचार अधिक नहीं । चमत्कार के तत्त्व बहुत कम हैं; 
पर हैं । उनका महत्त्व है। परन्तु अर्थ का बहुत विस्तार है | वाच्य अर्थ 
चमत्कारी हो, तो 'अर्थालंकार'; और प्रतीयमान अर्थ चमत्कारी हो, 
तो भी अर्थालंकारं । अथं का क्षेत्र असीम है-अनन्त है । 
चमत्कार मुख्य चीज है। चमत्कार वही, जिससे सहृदयों को रस 
मिले । यदि कहीं प्रतीयमान अर्थ से अधिक चमत्कार वाध्य अथ में है, 
तो विवेखनों ने उसका दर्जा नीचा कर दिया है। उसे 'गुणीभूत-व्यंग्य 
नाम देकर मध्यम दर्ज का काव्य माना है। कारण यह कि धप्थ्यंग्य 
अथ दब गया “वाच्य'-अर्थ से ! कसा विवेचन है ? चमत्कार दोनों अर्थों 
में है; परन्तु वाच्य' में चमत्कार अधिक है, तो दर्जा गिर गया ' 
क्यों दर्जा गिर गया ? इसलिए कि जब वाच्य से अधिक चमत्कार 
व्यंग्य में बताया गया है, तव बाच्य में उससे भी अधिक चमत्कार 
कंसे हो गया ? वाच्य-चमत्कार व्यग्य मे भी आगे बढ़ गया, तो इससे 
काव्य शास्त्रीय व्यवस्था का उल्लंघन हो गया कि “व्यग्य' में अधिक 
खमत्कार होता है ।' इसलिये, व्यंग्याधिक चमत्कार याच्य में हो जाने सम, 
उसे उत्तम श्रेणी का काव्य न कहेंगे । वह 'गुसीभूत-व्यंग्यः काव्य मध्यम 
दर्ज का है । यह है काव्य-विवेचकों की व्यवस्था | कोई तुक हैं ? वाक्य 
में व्यंग्य से अधिक चमत्कार होना ही न चाहिए; यह कोई राजाज्ञा है ? 
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तत्व यह है कि ठज्द से अधिक चमत्कार-क्षेत्र अर्थ का है और 
( वाच्य ) अर्थ से अधिक महत्त्वपूर्ण क्षेत्र प्रतीयमान ( ध्वनि व ध्यग्य) 
अर्थ का है। मनोभावों का वन वाच्य अर्थ में काव्य स्वीकार ही 
नहीं करता । यहाँ ध्वनि अनिवाय है । मनोभावों का अभिधान काव्य 
नहीं, उनका अभिव्यंजन काव्य है। परशुराम ने राम और लक्ष्मण पर 
बड़ा क्राध प्रकट किया इस क्रोाघधामिधान से साधारण अर्थ निकला, 
क्रोघ का सजीव चित्र सामने नहीं आया; इसलिये यह 'काब्य' नहीं कहा 
जा सकता । जब अनुभावों का वन हो और उनसे भावामिव्यक्ति हो, 
तो काव्य कहा जायेगा । परशुराम की अंगारें-जैसी लाल आँखों का 
वरान, उनके तमतमाये मुख का वर्शान और उस तरह वाग-वाणों की 
वर्षा का व्गान किया जाय, तो क्रोघ का एक चित्र सामने आ जायगा- 
क्राघ की व्यंजना इन अनुभावों से होगी । तब यह “काव्य कहा जायगा। 
क्राघ की अभिव्यक्ति विविध अनुभावों से हो जाने पर फिर यह वहन 
की जरूरत नहीं कि परशुराम को त्राघ आ गया। अभिव्यजना के 
बाद यो क्रीप को अभिधा से कहना -- क्रोघ को 'वाच्य' कर देना एक 
रस-दोप है । मजे को किरकिरा कर देना है। यह 'चवित-चवण रस 
में बट्रा लगा देता है | 

इसी तरह सभी मनोभावां का व्शान ध्वनि' को ही समपित है। 
साधारण वरानों में भी ध्वनि या अथं का मसहन्व हैं. परनत यहाँ वाच्य 
अथ से भी काम चल जाता हैं। वान्य अथे को वही व्यग्य से हल मित्र, 
तो सोने में सुगन्ध । अंगूठी में खुबगा काम आता है; पर उसमे यया- 
वध्यक नग भी जा मित्र, तो शोभा बरेगी । डसी तरह विविध वर्ाशनों 
में वाच्य अथ को व्यग्य का सह्याग मिलता है। परन्त्‌ मनोभावों को 
वाच्य नहीं किया जा सकता। उनकी व्यजना मे ही रस ट्रै | या 
ध्वनि का बहुत महत्त्व हैं; परन्तु वाक्य अं कोई चीज ही नहीं; 
यह बत॒की वात है । 


वास्दा थ- भ्रम से अन्य 


दाब्दार्थ-भ्रम से अनवं हो जाता है ! काव्य में रस हो सवस्व है; 
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वही काव्य की आत्मा है; प्रसिद्ध था और प्रसिद्ध है। परन्तु जब विशिष्ट 
मनोभावों को--श्रृज्ार, वीभत्स, रोद आदि मनोभावों की अभिव्यक्ति 
को--“रस” नाम दिया गया, तो आगे के लोगों ने इन्हींको 'काव्य की 
आत्मा समझ लिया ! गोता खा गये ! 

ऐसा होता है | 'वक्रोक्ति नाम का एक साधारण अलंकार है। 
कविराज विश्वनाथ ने कुन्तक के 'बक्र।क्ति जीवितम' ग्रन्य का नाम सुन 
रखा था; पर उसे देखा न था। उनके मन में तो “वक्रोक्ति' नाम का 
अलंकार ही जमा था । सो उन्होंने समझा कि “वक्रोक्ति' अलंकार को 
ही कुन्तक ने काव्य की आत्मा मान लिया है ! खण्डन कर दिया 
वक्रीक्ति' तो एक अलंकार भर है, वह काव्य की आत्मा कैसे 
सम्भव है ! कहाँ 'वत्रतक्तिजीवितम्‌' की वक्रोक्ति और वहाँ वह क्षद्र 
अलंकार ! 'वक्रोक्ति जीवितम' की 'वक्राक्ति' का अथथ है--बॉकपन से 
कही हुई वात” । मतलब यह है कि बाँकपन से जब कुछ कहा जाता है, 
तब उसमें एक रस आ जाता है; वही “रस” जो काव्य का जीवना- 
घायक है। 'रस' काव्य को आत्मा है; यह तो टीक; परमस्तु उस रस 
का आधार क्‍या है ? उसका आधार “वक्रोक्ति' है। सहारनपुरी गन्ने 
में रस वहुत मीठा होता है; इस यों भी कह देते हैं- 'सहार्नप्री 
गन्ना बहुत मीठा होता है! । “रस' तो काव्य की आत्मा है ही; पर वह 
वक्रोक्ति' में मिलता है। इस वक्रोक्लि' में सभी अलंकार और घस्व्ति 
के सभी भेद ममाविष्ट हो गए हैं। बडी खूबी से आचाये कुल्तक ने 
इस नई धारा का मोदाहरण प्रतिपादन किया है बोर यत्र-तत्र काव्य का 
ऐसा घिवेचन किया है, जो अन्यत्र प्राप्य नहीं । महाकवि कालिदास के 
बुछ्ठ पद्मों की जो विवेचना की है कुन्तक ने, वह उनकी अपनी चीज है । 
वैसा विवेचन ने ध्वन्यालोक' मे कही है; ने 'काथ्य-प्रकाश में, न 
माहिस्य--दपंग' में और न 'स्सगंगाघर' में ही। 'वक्राक्तिजोवितम 
काव्य घास्त्र का अनुपम ग्रन्थ है । अपनी ऐसो महन्वपूणगा चीज 
('वक्राक्ति जीवितम की 'वक्राक्ति') को विध्वनाथ ने वह साधारण 
अलकार समझे ।लया है, जिसमे कुछ शब्द-क्रीड़ा भर है : 

'यकक्ति' की ही तरह उस “रस का हाल है. जो काव्य की आत्मा 


काव्य और कास्य-न्ञास्त्र 


ही 
श्र 


है । उस व्यापक ननन्‍्व को नो-दस रस समभकर वसा ही समभाया 
गया है। परन्तु समझते में गदबद हों गई. क्योंकि सबब उन परिणित 
रसों की उपस्थिति नहीं दिखाई देती । 

“रस शब्द का अथ भमेले में डाल दिया गया सा तो हुआ ही, 
परन्तु “रस का रूप समझाने में ता वहल बचा गोरख-बन्धा खटा कर 
दिया गया है, जिसमे छात्र ही नहीं, विद्वान भी ३वत-उनतरालत रहते है 
ओर आनन्द उतना ही आता है जितना समदर-तट पर खाने तथा हेटी र 
पानी की लट़याो से स्नान करके प्रान करते है | उस विवचन से 
कोई तलल्‍व हाथ लगता ही, सो बात नहीं । समझाया रा # थयह रस 
ब्रद्यास्ताद सहोदर हे ब्रद्मनन्द का सा जानरद है रस मे । 
ब्रद्मानन्द तो सी का खलभ है ही. सत्र उस आनन्द »४ परचित 
है। बस वसा ही काब्य-रस # । किसी सरलता से समझा 
दिया गया % रस का रूप । और यह भी कटा गा है हि बरा (रम। 
स्वमबब हैं। अनतिवेवनीय 2।॥ जो काव्यममज (सहदगण ह, बे ही 
उस रस का अनुभव कर खसकाते हें: पर वे रसर का बुद्ध उलला 
नहीं सकते कि बट कसा है । पृछा, जब बह ऐसा 5. तथ तम समका 
क्या रहे हा / जा लोग तृम्हारा यह विवेचन नी प पर हाठ्य समन 
हैं, वे तो र्स-निमग्न जाग ही और जो बेस नही, ७» एल विवेचनठ का 
घोट-पीकर भी रस का अनमत ने कर सकेंगे ; 

भाई संगीत का भी रस ह्ञे और वह भी लदिदामंधब अनभूर हारा 
है । बह भी अभिवचनीय हैं ! परतत उसके समभान के लिए वश 


जी 
शा 
] 


तुमार ना किसी « नहीं खाया किया जा दर्द £ आनरद + 62, 
जानते वि. संगीतरस क्या हूँ | यही हाल दूसरी कलाओ का हें। 
क्ाट्य को रस समभा जाता 2 समशादा मही ना राझपा। शाव्य 
तेथा संगीन आदि की बात अलग रखिय और देसखि। कि साधारण 
र्सास्वाद का रूप भी कोर्ट किसी को समना सकते हे क्या ? जिसत 
कभी रसाल रस का आरबाद नहीं लिया हें उसे आप उसका ज्ञान 
करा सकते हैं क्या ? कैसे करायेग ? बहत बड़िया रवाद हैं, कहने से 
तो काम घलेगा नहीं; कुछ समझ में आयगा नहीं। 'मीठा कहनेस 
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मी काम न चलेगा । पूछा जायगा कि गुड़ जेसा मीठा; या मिसरी 
जसा ? खटमिट्टा' कहने से भी काम न चलेगा। पूछा जायगा कि 
अमरूद-जैसा ? इमली-जैसा ? अन्तत: कहा जायगा कि स्वयं इस रस 
का आस्वादन करोगे, तभी मालूम होगा कि यह क्‍या श्रीज है ओर 
कसी हूँ। रसाल-रस के आस्वाद का विवेचन व्यर्थ हैं। यही कहा 
जा सकत। हूँ कि यह सर्वोपरि आस्वाद है । रसाल के रस में कौन-कोन 
से तत्त्व हैं, यह विश्लेषण करना वेज्ञानिक का काम है; परन्तु उस रस 
के रसन ( रस या आस्वाद) का रूप कोई वेज्ञानिक भी किसीको नहीं 
बता सकता । जिस की रसना वह रस (आस्वाद) लेगी, वही 
तत्व समझ सकेगा, पर वह दूसरे को समझा न सकेगा । वाणी में यह 
दाक्ति नहीं कि मन की वात पूरी तरह किसी को समझा सके -- व ग्व 
मनसो हसीयसी'-- वाणी मन से बहुत छोटी है । दया, क्राघ, 
आदि का रूप बहुत कुछ प्रतीत कराया जा सकता हैं; इनके परिर्णामों 
के द्वारा, जो काव्य में 'अनुभाव कहलाते हैं, परन्तु किसी आस्वाद 
का रूप प्रकट करने के लिर कोई भी “अनुभाव सक्षम नहीं हैं। हरी 
या लाल मिच की तिग्मता आँसू आने स, सिर हिलते से, मुह लाल 
हो जाने से प्रतीत हो सकती है, परन्तु जिसने कभी हरी या लाल 
मिर्च खाई ही न हो, पर दूसरी कड़वी-तीती चीजें खाई हों, उसे 
तिस्मता का अनुभव तो होगा, परन्तु वह हरी या लाल मिच को 
तिग्मता दूसरे को न समझा सकेगा । इसीलिए काव्य के रस को भी 
'मह॒ृदय-संवेद्य। कहा है, काव्य-रसज्ञ ही उस रस को समझ सकता 
है और उसे समझाने की जरूरत ही नहीं । जो काव्य-रस से अनभिज्ञ 
है, वे उस विवेचन से रस का अनुभव कर नहीं सकते, कुछ समभ ही 
नहीं सकते । 

संगीत के “रस का वैसा विवेचन किसने किया हैं ? परम्तु 
सभी सगीतज उसे जानते हैं। वह “रस” किस तरह निष्पन्न होता है, 
यह बतलाया जा सकता है बतलाया भी जाता है और वस ! बढ़िया 
खटनी में एक अदभत रस रहता है, पर उसे वही जानता है, जिसने 
उप प्राप्स किया हे | परन्तु वह किसी दूसरे को समझा नहीं सकता कि 
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यह 'रस' कसा है। हाँ, चटनी बनाने की विधि बतलाई जा सकती है 

अनारदाना वा अमचूर, हरी घनिया या पुदीना, उचित मात्रा में नमक, 
जीरा, इलायची और जरा-सी चीनी । यह सब घोट पीस लो, चटनी 
तंयार । इसी तरह शब्द तथा अं में सौन्दर्य (चमत्कार) लानत की 
विधि बताई जा सकती हैं और मनोभावों का अभिव्यंजन करने के लिये 
स्थायो भाव, विभाव, अनभाव तथा उद्गीपन आदि का रूप समझाया 
जा सकता है, जिनके 'सम्मेलन' में वह रस मिलता हैं । परन्तु उस 
रस का रूप समभझाना व्यर्थ हैं। इ्सीलिये महाकवि शकर' ने कहा :- 
'कविता समुभाइवों मृढ़नि को, सविता गहि भूमि मे लावनों हैँ । 
मूढ़-- असहृदय, काब्य-रस से अपरिचित । वह रस सत्र लोग नहीं 
प्राप्त कर सकते। जो सगीनन्ञ नहीं, उन्हें ने कभी हरिदास और 
तानसेन के आलाप खसुलदे हुए, ले विध्या दिगस्वर और ने ओकार 
नाथ ठाकुर के ही । इसी तरह काब्य का रस है । जो काध्य-ममज्ञ नही, 
वे उस रस का नहीं समके सकते | खसाधारग आम, अनार, अगर 
आदि का रस सभी समान रूप से लेते है। सबका आनन्द एकसा 
आता हैं। परन्तु काव्य, संगीत जैसी कलाओ झा रस ऐसा नहीं है । 
वह असाधारगा रस है और इसीलिए उसे अलौकिक वहा गया | | 


काव्य के उत्तम, मध्यम आर अघम भद 


काव्य को उत्तम, मसयम जोर अधथम, रन तीन क्रिया मे देखा 
जाता हे। आस्वाद की दप्टि से तीन भेद साहित्य-ग्रस्थों में किये गये 
है ? स्वनि उत्तम काव्य हे . परन्तु ध्वनि यदि वान्ध्र अब से (चमस्कार- 
आस्वाद में ) कही देख जाये; तो मन्यम ल्लरेणी का वाद्य 
गुणीभूत-यग्य । और जहाँ 'वनि न हो; केवल शब्द या (वाच्य) 
अथ मे अमत्वार हा, वह तीसरे दज का, यानी अधम वाय्य 
चजिद्रवात्य' । 'रस गगाघर' में चार श्वणिया वी गई है । 'चित्र 
काव्य के दो भेद किये है। जहाँ अब मे चमत्कार हो, वह तीसरे दज 
का और जहाँ द्ाब्द में चमत्कार हों, वह चीध दज का - 
'अधमाधम काव्य । 
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यह श्रेणी-विभाजन निराधार हूँँ। आस्वाद का तारतम्य श्रेणी 
विभाजन का आधार हो नहीं सकता । किसी को कोई चब्रीज सर्वाधिक 
प्रिय होती है तो दूसरे कों कोई दूसरी ही। अपनी रुचि सब पर 
लादी नहीं जा सकती। ध्वनि ( प्रतीधमान अथं) का महस्व हैं; परन्तु 
सदा-सवंदा वही सर्वोपारि रहे, यह कोई बात नहीं। ध्वनिवादियों न 
स्वयं स्वीकार किया हूँ कि ध्वनि से भी बढ़कर कहीं वाच्य अथ में 
चमत्कार होता हे । घ्वानकार ने भी सबसे पहले यह स्वीकार 
किया है कि 'सहृदयबश्लाध्य' दोनों अथं-- वाक्य भी और प्रतीयमान 
भी । प्रतीयमान अथ (ध्वनि) काव्य म॑ सदा बर्तेमान रहते पर भी 
उसका बैसा विवरण विश्तेपणा भर ने हुआ था; जो ध्वनिकार ने 
कर दिया और उनका एकमात्र प्रतिपाद्य वही (ध्वनि) होने से उसी 
की प्रधानता उनके सामने रही । परन्त जहाँ ध्वनि हो, वही उत्तम काव्य 
और जहाँ वह न हो या होने पर भी वाच्य अथ से कम चमत्कारी 
हो, वहाँ उत्तम श्रेणी का काव्य स्वीकार न करना काई तक नहीं 
रखता । 

हाँ, श्रेणी-विभाजन दूसरी तरह से हो सकता हूैँ। उपयोगिता 
के आधार पर अन्य सभी कलाओं से श्रेष्ठ काव्य-कला है । उसी नरह 
उपयोगिता का आधार काब्य के श्रेगी-विभाजन में भी हो सकता £ । 
आस्वाद में बराबर होने पर भी उपयोगी, अनुपयोगी और दरूपयोगी 
भेद से काव्य की तीन श्रेणियाँ निमगे-मिद्ध हैं। जो भोजन आग्वाद के 
साथ-साथ शरीर को अधिक शक्ति देते में भी समर्थ हों, वह उत्तम कोटि 
मे रहेगा और जो वैसी शक्ति न दे सके; परन्तु कोई विकार भी पंदा न 
करे बह मन्यम घ्लणी में आयेगा । यदि समाज के लिए कोर्ट वैसा उपयोगी 
ने होने पर भी अ रबाद में अत्यधिअ उत्कृष्ट हो, नो इस भी उनम श्री 
वा कात्य समझा जायगा। महाकावि सरदास का वात्मल्य-वगन इसी 
उतम कोटि में 2 । आस्वाद मे उत्कूप्ट ट्ोत पर भी जो भोजन दरीर में 
विक्वार पंदा करें, बह तीसरे दर्ज का निदहुट-मोाजन। दसी तरह जा 
काव्य व्यक्ति तथा समाज का शिव को और ले जाय-ल्यक्लि हंथा 
समाज की मनावल देकर उस सशक्त बनाये-वह उनमे कांस्य: जेस 
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तुलसीदास का “रामचरित-मानस' । जिस काञ्य से बैंसा बल न मिले, 
वह दूसरे दर्ज का। और तीसरे दर्जे का 'अधम' काव्य वह, जिसके 
प्रभाव से व्यक्ति तथा समाज का पतन ही  'छयावादी -'रह्स्थवादी' 
कविताओं मे रस मिलता हें. तो निएफएचय हो उन्हें मध्यम श्रेणी का 
काब्य कहा जायेगा । इसी तरह वन-परवेत, सागर और नंद-नदियों का 
चखित्रगा, सन्ध्या-वगान, प्रात: वगान आदि सम्ति! । यदि एस बगानाो में 
ग्स बहुत अधिक हो; ता फिर इन्हे भी उत्तम श्रेणी का काय्य कटा जायगा। 
साधारणत: एस मध्यम श्षमी के काव्य कटो जायग। उीसरे दर्ज आा 
काव्य-- निकप्ट-वास्य-- वह ;£ । जो दरावार-अनाचार का उार 
कर समाज का नाश की आर 5 जायथ। ख्जार स्से के नाम पर का 
निए>प्ट काव्य रचा गया है, ड्सी कोटि का 'दाम्प-यरस का नाम 
ही 'श्ाज्वञार-स्स' बेस लोगों ने रखा, जिनको समाज के उत्थान बल हे 
कोर्ट मतलब न था ! हवनिकरार! से भगवान का रमरगा जिस रूप मे 
किया हो, उससे उनकी मनोवृत्ति का पता चलता ?। उन्होंने मगलाचरण 
यो किया टै-- 


स्वेच्छाकेसरिण: स्वच्छस्वच्छायासिनन्द्व: । 
प्रायन्तां वो मधुरिपों: प्रपन्नाति।च्छुवोी ना: ।। 


भगवान के 'मधुरिप् रूप का उन्तख ह और उनके नसिरावरार 
के उन नखों की ओर उनका व्यान 76, जो छबर शासक का पट फाउकर 
लोव-बन्द्य हुए । वहढ़ समय वैसा ही होगा । ध्वनिकार ने शाट्टार को 
ओर कबियों का ध्यान नहीं खीचा हैँ । बसा टाता ता गोपी वल्लभ की 
जनमन-मोहक वेगा की वन्दना वे ऋरते, कहते । ध्वनिकार वी कारिकाओं 
की पल्लवित करनाल ।व्रक्तिकार) भी आनन्दवद्ध नाचायंजी उगगे ही 
र्प मे प्रवट हुए ! उन्हांत हवनि' के अस्सी प्रतिशत भेदा के उदारर्ख 
ऐसे आज्वार रस से सराबार दिय है. जिनका प्रभाव समाज पर बह्त 
बुरा पट सकता है पड़ा भी । दूसरों की स्त्रियों को फंसाना-वर गलाना 
और उन्छ कल रंगरेलियाँ ही 'छ्ाज्भार रस के नाम पर है ' यह ग्रन्थ 
जिनका उपजीव्य रहा, उन ( मम्मट-विध्यनाथ आदि । # ग्रन्थ भी 
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उधर ही गये। कवियों को कहा गया--“'शृज़ार रसराज है!। फिर 
लोक-भाषाओं के कवि भी उधर ही गये | हिन्दी में “शुद्भार रस! के 
नाम पर प्रायः यही सब है। श्ज़रार रस “मानस” में है। मर्यादा है 
रस में । 

उस मर्यादा का उल्लंघन जिन कवियों ने किया हैं और ओऔचित्य 
का विधात किया हूँ, उनके काथ्य “शृद्भार रस' के कहे ही नहीं जा 
सकते । वहाँ “रस' नहीं, 'रसाभास' हूँ । 'अनौचित्य-संस्पर्शेतु रसाभास:” 
'अनौ चित्य का स्पर्श हो जाये, तो फिर 'रस' नहीं, 'रसाभास' समझो । 
श्री आनन्दवद्ध नाचाय॑ ने एक पुरानी सूक्ति 'ध्वन्यालोक' में उद्धृत की है -- 


अनोचित्याद ऋते नानन्‍्यद रसभडभस्प कारणम्‌ । 
ओबतित्योपनिबन्धस्तु रसस्मोपनिषद्‌॒ परा । 


काव्य में रस को विकत करनेवाली एक ही चीज हें --अनौचित्य । 
यदि ओऔचित्य का ध्यान बरावर कवि रखेगा, तो उसकी क॒ति सर्वोच्च 
कोटि की होगी । 

औचित्य-अनौचित्य समाज से ( लोक-व्यवहार से ) समझा जाता 
है ' जिस देश में, जिस समाज में, जो उचित हैं, काश्य में वही ग्राह्म 
है और जो अन॒चित है, वह अग्राह्म है। 'रसाभास' तथा 'भावाभास 
को भी काश्य में स्थान हे । सुरम्य भवन में नावदान भी रहता हैं और 
'फिसल पाखाना' भी रहता हैं। परन्तु रसोईघर को या पुजा-पाठ 
करने की जगह को 'फिसल-पाखाना' का रूप नहीं दिया जाता। सत्र 
के लिए प्रथक स्थान होता है । इसी तरह काब्य में “रसाभास और 
'भावाभास' का सन्निवेश होता है । यदि कहीं शोहदों और गुंडों का आ 
जाये, तो उनके क॒त्यों का वरशन संक्षेप में करना ही होगा, पर बेषद 
सत्र कुछ यहाँ भी ने कहा जायेगा। ऐसी जगह “श्रड्भार रसाभास 
रहेगा। रावग्ग ने सीताजी के प्रति जो कुछ कहा, 'रसाभास' है । तुलसी- 
दास ने वह सब थोड़े में कहा है । 

अनोचित्य से वचन के लिए जिन लोगों ने कवियों से कहा--एक 
पुरानी लकोर बताई, उन्होंन स्वये उसपर घख्यान नहीं दिया। अिसा के 


वन 
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गीत गानेवालों ने, गीत गाते-गाते, बड़ी-बडी हिसा की घटनाएँ की हैं । 
इसी तरह औचित्य का उपदेश देनेवाले गनन्‍्दे नाले में वह गये हैं। किसी 
पुराने सहृदय का रोना हैँ -- 


'यदा प्रकत्येव जनस्थ शागिण:, भ्ं प्रदोप्तो हृदि मन्मथानल: । 
तदा5श्र भूय: किमनथेपण्डित: कुकस्य-हस्याहुतयों निवेशिता: । 


अनौचित्य की पराकाप्ठा वह है, जहाँ उपास्य देवों का तथा पृज्य का 
दाम्पत्य वैसा फूटड और बदद वर्शान करके श्यद्भार का नाम दिया गया 
है। यदि महात्मा गाँधी का और उनकी पतली श्रीमती कस्त्रबा गाँधी का 
दाम्पत्य उस रूप में प्रकट किया जाये, तो कसा लगेगा ? राष्ट्र ऐसा 
निस्तेज कर दिया गया कि असुर, हुण. शक, मुसलमान ओर अग्रेज ने हमें 
पददलित किया । 


ब्.. 


हमारा काव्यशास्त्र 


पहले कोई चीज प्रकट होती है और फिर उसकी खबी-खराबी देखो 
जाती है। पहले भाषा बनती है और फिर उसका व्याकरण बनता हें ! 
भाषा के अंग-प्रत्यय का विवेचन हो व्याकरण है। पहले काव्य बनता है; 
फिर उसका विवेचन होता है काव्य-शास्त्र' बनता हे । 

काव्य का उदय कब हुआ और कब उसका प्रथम विवेचन हुआ, कोई 
नहीं जानता । ने जान कितने काव्य तथा काव्य-यास्त्र ऐस लुप्स हुए कि 
नाम शेष भी न रहे। आग फिर नये काव्य बने और नये काव्य-शास्त्र 
बने । संस्कृत मे प्राप्त काव्य-शास्त्रीय ग्रत्य बहत पुरान नहीं है | परन्न 
जब वेदिक युग में ही काव्य का उत्कप वेसा दिखाई देता है, तव काव्य- 
शास्त्र न बन हों. यह समझे में नहीं आता । लोग कहते है. कह सकते 
है - कि काध्य तो अलिखित रूप में भी बन-चल सकते हैः बनते-चलते रहे 
हैं, परन्तु काव्य-शास्त्र का बनना तो संभव नहीं, जदतक लेस्न-व्यवस्था 
न हो । कविता तो एक दूसरे से सुनते-सुनात चल सकती है; परन्तु उसका 
विवेचन तो उस तरह आगे बढ़ नहीं सकता । तब वेंदिक युग में काख्य- 
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शास्त्र बनने की बात समझ में नहीं आती । बेद तो 'श्रुति” के; सुने जाहें: 
थे। निर्माता से किसीने सुना ओर उससे फिर दसरे ने, तीशखरे ने। 
शास्त्र वेसी चीज नहीं है । 

हम कहते हैं कि हमारा यह कहना नहीं है कि उस समय काव्यध्षासत्र 
जरूर बना होगा। इतना भर कहना है कि संभव है, बना हो । लेखन- 
व्यवस्था तव न थी; यह एक प्रवादमात्र है। वेदों को 'श्रुति' कहते हैं; 
सदा कहते रहे हैं। परन्तु इसका मतलब यह नहीं कि वे लिखे न गये ये । 
'लिखा' और 'कहना' एक ही बात है। लिपि के माध्यम से जब कोई 
किसीको कुछ बतलाता है, तो वह (लखन ) भी 'कहना' ही है। लिपि के 
माध्यम से कहना भी 'कहना' ही है ! हम कहते हैं - 'कालिदास ने कहा 
है'। 'रघुवंश' आदि में उन्होंने जो कुछ लिखा है, यह “कहा' नहीं है, तो 
ओर क्‍या है ? 

इसी तरह 'सुनना' और “पढ़ना' एक ही चीज है। लिपि के माध्यम 
से जब हम किसीकी बात सनते हैं, तो उसे 'पढ़ना' कहते हैं। “छान्‍्दो- 
ग्येहि श्रूयते' का अनुवाद 'छान्दोग्य उपनिषद में लिखा है होगा; 'छान्दोग्य- 
उपनिषद' में 'सुना है नहीं । 

यह वात हम कुछ नई नहीं कह रहे हैं; केवल ध्यान में ला रहे हैं। 
काव्य-विवेचन विद्वान तो शब्द-प्रयोग बहुत संमलकर करते हैं न ? उनन्‍्होंते 
काव्य के दो भेद किये हैं-- (१) श्रव्य और (२) - छूय । जो काव्य 
केवल पढ़न के हैं, उनका नाम 'श्रव्य' रखा है) क्या रामायण, रघुबंश आदि 
हम लोग दूसरों से (साधारण रीति से) सुनते भर हैं ? सुनते हैं; लिपि 
के माध्यम से भी सुनते हैं । इसीलिए “काव्य' हैं। सुनने को, लिपि के 
माध्यम से भी सुनत को सर्वाधिक महत्वपूर्णा चीज ' श्रुति “वेद । 
वेदों के 'मण्डल' और 'मक्‍त' आदि हमारे “प्रकरण 'अध्याय' जम ही 
दब्द है। मौखिक चीज का ऐसा विभाजन कंसे होगा ! हम यह प्रति- 
पादन करने के लिए नहीं बेठ है कि वेदिकयुग में लेखन-व्यवम्था अवध्य 
थी । कहना कवल यह है कि शति शब्द स ही यह सिय नहों हो जाता 
कि उसे सप्रय लिपि का उदभव न हुआ था। ओर, देदों में काब्यात्मक 
जो छटा यत्रन्तत है, उसका अपलाप तो सभव ही नहीं टै । काय्य-कणा 
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वैसा उत्कष हो जाने पर भी कोई विवेखना न हुई हो, यह कम जंचता है। 

खर, हमें अपन उपलब्ध काव्य-शास्त्रीय ग्रन्थों स ही अब मतलब 
है । हमारे उपलब्ध काव्य-शास्त्र मे अलकार, घ्यनि, गुण, रीति, काव्य- 
दोष, अनीचित्य आदि पर विचार हुआ है । विचार-धाराएं तीन प्रमुसख्ख 
हैं-ववनिवाद, वक्राक्तिवाद और अनमिलिवाद । इन तीनो धाराओं को 
हन काव्य की 'प्रस्थानत्रयी कह सकते है। रस के बारे भे कोई 
विवाद नहीं, बढ़ तो काव्य की आत्मा हे ढी । रस शब्द-चमत्कार मे या 
अथं-चमत्कार में रहता है | शब्द चमन्‍कार को 'शब्दालकार' और अथ- 
चमत्कार को अर्थालकार' कहा गया 2 । शब्द और अब से अतिरिक्त 
कोई तीसरी चीज काव्य में है ही नहीं। 'ब्वनि' भी अब ही है; 'प्रतीय- 
मान अथ | सम्पूर्गों ध्वनि-ग्राम एक प्रकार का अर्थालकास् ही है। 'ध्वन्या- 
लोक! में ध्वनि का विब्लेतरण-व्याख्यान है, परन्तु ध्दनि तभी पैदा हुई हो 
सो वात नहीं है। अर्थालकार मे कही वाच्य अथ मे चमत्कार 2, कटी 
व्यंग्प््अतअ् (व्वनि ) में । पृथक व्यास्या भर 'चध्वन्यालाक' मे 
हुई हैं और जहाँ +वनि की प्रधानता /5, वहाँ “वनि-कात्य' 
नाम से “सर्वोत्तम काव्य! बतलाया गया हैं| ध्वनि में सदा ही चमस्कार 
हो, सो वात भी नहीं है | साधारण ध्वनि (व्यस्याथ) जहाँ चमस्कार- 
हीन हो, वर्हा काव्यत्व-व्यवहार नहीं होता। जेसे चमत्कार-पृणा वाख्य 
अय सहूदयब्लाध्य होता है, उसी तरह सहूदयब्लाध्य होता है व्यग्य-अर्य 
भी । 'ध्वनि-काब्य से अतिरिक्त सभी जअथ-चमत्कार 'अर्धालकार शब्द से 
जान जाते है। 'अधलिकार' होते पर भी 'ध्वनि' का ग्रहण अर्थालिकारो 
में नहीं टै । 'विशेधवाचक पद सस्निधात सामान्यब्राबक पदाना नदति- 
रिक्तपरन्वम्‌--विशेषवाचक पद को उपस्थिति में सामानस्यवाचक पद 
उसे छोड़कर शेय सवका ग्रहण करत है। पहले 'अर्थालकार' में वह काव्य 
भी गिना जाता था, जहाँ व्यग्याथ मे (*वर्नि में) चमत्कार हो । परन्नु 
ध्वन्यालोक' में 'ध्वनि-काब्य' की पृथक स्थिति प्रब्ट टोने के बाद 'अर्था- 
लंक।र का अथ कुछ सीमित हो गया । 

'रसवाद' कोई चीज नहीं; वह तो निवियाद तक्‍्त्य है। उसपर कोई 
यबाद-विवाद नहीं: निविवाद नध्य £ वह । रस (अच्द या अथ मं) कंस 
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पैदा किया जाता है, इसका दिक-निर्देश करने के लिये 'अलंकार-निरूपण! 
और “ध्वनि-निरूपण' हैं। आचाय॑ कुन्तक कहते हैं कि रस तो 'वक्रोक्ति' 
में है। बॉकपन से किसी चीज को कहना ही शब्दालंकार, अर्थालकार 
तथा ध्वनि है। वक्रोकित के ही भेद-प्रभद सब अलंकार और ध्वनि-भद हैं । 


अनमितिवाद 


आचाय महिम भट्ट का कहता है कि और सब तो ठीक, परस्तु शब्द 
की तीन शक्तितयाँ मानना (अभिधा के साथ-साथ 'लक्षणा और व्यजना' 
का वखड़ा खड्मा करना वकार है । शब्द की शक्ति एक ही है, जिस 
सब लोग अभिवा' कहते हैं। तम कहते हो कि अभिधा की निवत्ति पर 
लक्षणा आती है और “ब्यंजना शक्ति का उदय भी अभिधा। के बाद 
होता है । यदि “लक्षणा' की प्रवन्ति हो, तो उसके भी बाद व्यजना' आती 
है । यह एक के बाद दूसरी शक्ति का आना क्‍या सूचित करता है ? यही 
कि ये दोनों (लक्षणा तथा व्यंजना) 'शब्द-गक्त्ति' नहीं । यदि लक्षणा और 
ब्यंजना शब्द की शक्तियाँ होतीं, तो एकसाथ ही रहतीं; एक के बाद 
दूसरी न आती । अग्नि में दाहकत्व तथा प्रकाशकत्व, ये दो शक्लियां है; 
दोनों एकसाथ रहती हैं ।॥ ऐसा नहीं कि दाहकत्व के निवत्त 2। जान पर 
प्रकाशकत्व का उदय होता हो। परन्तु तुम्हारी कल्पित शक्तियाँ (लक्षणा 
और व्यंजना) अभिधा के साथ-साथ नहीं रहतीं। तब इन्हें 'शब्दशक्लि 
कहना उपहासास्पद है कि नहीं ? 

महिम भट्ट का कहना है कि शब्द का शक्य अर्थ (वाब्याथ ) देत- 
वाली ही उसकी 'झक्ति' है । उस (वाच्य) अथ को अनुपपति पर श्ाता 
विचार करके जो अब ग्रहण करता है, वह अनुमेय अथ है। मामीष्य- 
साधम्य आदि सम्बन्धो से वह सही अर्थ का अनुमान कर लता है । व 
(सामीप्य आदि) सम्बन्ध अनुमापक देते ही हैं । और, व्यंग्य जिम तुम 
कहते हो, वह भी 'अनुमेय अर्थ ही हे। रसन्‍भाव आदि की प्रतीति 
में तुम जिन्हे 'अनुभाव कहते हो, वे सव अनुमापक हेतु ही है । 
अंगारे जंसी लाल आँखे और म्‌ह से आग उगलनसा आदि 'क्रोध्व/ का अनु- 
मान कराते हैं। इन्हीको तुम 'अनुमाव' कहते हो । 'अनुमेय' अर्थ कभी 
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दब्द-विशेष में । बस, यही संत समझकाते के लिए, अत्यन्त प्रौड् ग्रन्थ 
व्यक्ति विवेक महिम भट्ट ने वना डाला; जिसमें काप्य के विविध नन्‍्चों 
थर गम्भीर विचार-विश्लेषण अत्यन्त महच्वपूणा है | पाणिडत्य में महिम 
भद्ठ वेजोड़ हैं । 

व्यक्तिविवेक' का सर्वाधिक महल्वतूरा अज् काब्य-दोधों का विवे- 
चन है । बढ़ी विद्वन्ता तथा काव्यममज्ञता इस प्रकरण म प्रकट हुई है । 
यहीं से 'काब्यदोप का प्रकरण आचाये मम्मठ ने 'काच्य प्रकाश मे और 
विश्वनाथ ने 'साहित्यदपण' में लिया है; परन्तु वह गम्भीर विश्लपण 
नहीं, और यहनी किसीन नहीं लिखा कि यट अथश कहाँ से लिया # !' 

एक बाल और भी । जितनी गालियाँ मटिम भट्ट ने साहिस्याचार्यों 
की खाई है, उतनी किसीन भी नहीं । उन्हें गालियाँ बंगी इसीलिए मिली 
कि ध्वनिवाद' का पूरी तरह और तक-सगत खंडन उन्होंने कर दिया। 
ध्वति के सभी भददों को संप्रमाण उन्होंने मन्‍्द कर दिया। उन्क्रप्ट काब्य- 
म्मनज्ञ महिम भट्ट ने अपने ग्रन्थ के प्रारम्भ में ठी कहा है । 


अनुमाने-न्तर्भावं सवस्यंव घ्वने, प्रकाश यत॒म । 
व्याब्त/ववेक कुरुते, प्रणम्य महिमा परां वचम । 


इसमें सन्देंह नहीं कि महिम भट्ट अबनी प्रतिज्ञा पूर्णा बारने मे पूरी 
तरढ़ सफल हुए है! व्यक्ति व्यजता, उसका 'विवेक' विदेचन | 
खंडन नहीं विवेचन । 'प्रतीयमान' अण का अपलाप कॉन करेगा ? 
महिम भर ने इसीलिए उ्यकिति-विवक्र नाम ग्रन्थ का रखा 7 । 

धप्वनिवाद, वग्राक्तिवाद और अनमितिवाद, 4 तीनो विचार-घाराएँ 
रससमद्र मे ही मिलती है । इसमें ता का विवाद ही नहीं । मटिम भद्र 
ने सवय वहा _ 'काय्यसपानमनूत रसे ने कस्यचिद वियलि. काय की 
आत्मा जा रस ', उनपर तो किसीका कोई मत-नंद ह ही नहीं. हो 
ही नहीं सकता, परस्त उसे समभान के लिए जो प्रक्रिया है, उसीपर 
मत-भद है । 

कुल मिलाकर कहा जा सकता # कि यह एक वाग्विलास भर हैं, 
जिसमे प्रतिभा का चमन्‍्कार है| वस्तु-स्थिति पर सब एक है । 









लिए “उत्तम कांग्य' नहीं हो सकता, मध्यम बेची 
तक की शजजा 'करा:“दी:वी । शुभात काबू देशके ४: हैक 
अहात्खो शांघी के मार्य की अश्हेखता--करर जे ४4४35: कह 

चुप्रक्िद देनिके पत्र के सम्पादक ने लिखा का परन्‍्शपररओ, 
था वेशप्रोंही सुमाव: | सम्पतदक ने विदेक से काम भही फि्रा 
का +कोग प्रवाह में जह गये थे; परंस्तु चीज का 
अने।सक्को अपनी / गलती मालूज हुई। हँसों शरह'के कार के 
प्रट्टको भी मिट्टी में मिल्रा देने को अयत्म किक जा! काले 
“बाद का रंग साए.किना न रहा. बोक तो तक; अतिता:का उमत्कर पक! ्फ 
तो 'बाक्य' को 'कास्य' बनाता है, परन्तुःकह्टी “बंका का मं शशि) 


भ्क् 


मोहक होता है। वस्त्राभूषण की सदावट ठीक, परत्तु कहीं ऑकि है 

भी सोन्दय निखवरता है! इसी तरह किसी भौ है. 00 कट 8३०४५ 
बावय को काव्यत्य श्राप्त होता है। किसी जो जसंकार-है मम । 
सादे ढंग से यदि कोई मोहक जिज्रल हो; ती रूढ से 
अन्फ्म रस मिसता हैं। साधारण जनों की #7आइ+5 5 
'काव्य' महीं कहता, परन्तु अतिभा का प्रभाव यदि हो/डौ कहे 4&:20%4 
अलंकार बन जाती है। बॉकपन का -त॑ हीना हों अामांकोॉलित' की 
मिशेषता है। जाचाय कुस्तक मे 'स्वभावोजिश के कोई अंभर्कार नहीं 
पाया। कहा--अब कोई यांकफ्त ही नहीं. तब *रक्ष' जता? रह काने 
कद के कारण जैसा कहना पड़ा । 'रवधानोषित  , के ऊूहें भी 
रश मिला होगा । राम यस-बमस के समय मार्म यें ग्राम-क्यूटियाँ कही 
ही-होकर अपूर्व ऋषि देश रही थीं! उन्होंने राम और तख़क्कद की धोर 
खकेत करके सीठा से पूछा--'सुमुख्ि कहहु को अहृहि तुम्हारे ?ै हा 


परी ०4४ 





ह। 








मर 






'काण्य और काथ्य-शास्त्र ३१ 


तिवहि बिलोकि, बिलोकति धरमो, वृरुँ सकोच्च सकचति अरबरनो। 


आऔर फिर बोलीं -- 
सहम सुभाय सुभग तन गोरे, नाम लखन, सघु देवर मोरे | 


और-- 


अहुरि बदम विधु अंचल दाँकी, पिय तन चितइ भोह करि बांको । 
खंजन मंजु तिरीछे नेननि, निज पति कहेउ तिन्हहिसिय संननि। 


यहाँ स्त्री-जनाचित बातचीत का चित्र कवि ने उतार दियाहें। 
सहृदयों को यहाँ स्वाभावोक्ति में ही रस मिलता हें । यदि ग्राम-बघुओं 
की वात-चीत में कवि कोई 'वकिपन' भर देता, तो रस न रहता। वहाँ 
तो मीधघ-सीखे बातचीत होती है । सीताजी का भी स्व्रीजनोचित रूप हैं । 
भारतीय नारी का रूप प्रकट हैं। सीचे से कह दिया जाता--आगे के मेरे 
पति हैं और उनके पीछे जो चल रहे हैं, मेरे छोटे देवर है, तो वह रस न 
रहता । पहले देवर का परिचय दिया, स्पष्ट भाषा मे । फिर पति की 
ओर देखकर सत्र कह दिया, जैसे कि महिलाएं कहती हैं। यदि इस 
'स्वभावोक्ति' में रस न मिले, तो समझो कि वढ़ 'सहृदय' नहीं। कुन्तक 
'वक्रोक्ति: काव्य जीवितम! कह चके थ। उसीका संरक्षण उन्होंने 
स्वभावोक्ति का खण्डन करके किया हें! परन्तु उन्हें वह कहना चाहिए 
था “जहाँ कोई वॉकिपन न दिखाई दे, पर स्वाभाविक रूप से कोई ऐसा 
चित्रण हो. जिसमें सहंदयों को रस मिले, नो उस ( प्रतिभोन्‍्थापित ) 
सादगी को एक “ब्रॉकपन' ही समभना चाहिए, जिसे 'स्वभावोकति 
अलंकार कहा गया हैं ।' 

खर, 'वाद' तो वाद ही ठहरा । कुन्तक भी एक 'वाद' के प्रवर्तक 


ही थ। 
अरूंकार-विवेलन 


हमारे साहित्य-ग्रन्थों पें अलकारों का सुम्दर बर्तन, विवेचन हुआ हैं । 
परन्तु बह सब दिशा-निर्देश भर हैं। वे ही उतने प्रयोग-बमस्कार हों, 


४० मेरे कुछ मोलिक विचार 


सो बात नहीं हैँ। प्रयोग-वैचित्र्य की कोई सीमा नहीं । वह तो प्रतिभा की 
सीज हैँ । कविजनों की प्रतिभा की सीमा नहीं । न जाने कौन क्‍या चम- 
त्कार प्रकट करदे । परन्तु लोगों ने समझ लिया कि वस, ये इतने ही 
“अलंकार' हैं। यदि कोई नवीन चमत्कार दिखाई दिया, तो उन पुराने 
अलंकारों में दाब-दूबकर उसे ठंस देने का प्रयत्न किया गया । 

कभी-कभी लक्षणों का वन्‍्धन भी सामने आया हैं। शब्दालंकारों में 
एक 'वक्रोक्ति' अलंकार हैँ । इसके लक्षण में कह गये हैं-- 


अन्यस्पान्याथंक वाबयमन्यथा योजयेशइईि, 
अन्य:"लघंण काबया वा, सा वक्ोतिस्तथा द्विधा । 


इलेष या काकु के द्वारा किसीके अन्याधक वावय की (दूसरे के 
द्वारा ) अन्यथा योजना 'वक्रोक्ति अलंकार । 

परन्तु लक्ष्य ऐसे भी हैं, जहाँन 'इलेष' है, न 'काकु' हें, पर अन्य के 
अन्याथंक वाक्य की दूसरे ने अन्यथा योजना की है। उर्दू का एक शेर है 


गर ने तुमका 'जान' कहा, कुछ समभे भी कि क्या कहा ? 
गोया कि बेवफा कहा, जान का एसबार कया? 


कहा तो यह कि तुम मुझे प्राणों की तरह प्रिय हो; परन्तु दूसरे न 
आकर समझाया कि कुछ समझे भी ! तुम्हें 'जान' कहकर 'बेबफा कह 
गया है; जान का क्‍या भरोसा, कब छोड़ जाय ! 

यों वात बदल दी। यह 'वक्रोक्ति' ही है; पर यहाँ 'इ्लेप या “काकु' 
नहीं है । 'वक्राक्ति' का यह भेद अर्थालंकारों में जा सकता है। जेसे 
'हलेप' के दो भेद हैं-- झब्दब्तप तथा अथ इलेष; उसी प्रकार 'वक्रोक्ति' 
के भी दो भद - 'शब्दवक्रोक्ति' ओर 'अथ वक्रोक्ति' । उपमान ('जान ) 
का सामान्य घम दूसरा लगाकर वाक्याथ बदल दिया गया है। 

इसी तरह 'परिवृत्ति' के लक्षण में विनिमय मात्र दिया गया है और 
उदाहरण में सीघा-सादा विनिमय भर ले /लिया गया - 'काचमूल्यन 
बिक्रोतो हन्त बिस्तामणिमंया' । परन्तु विनिमय के तो सहसरों विच्छित्ति- 
भेद हो सकते हैं । महाकवि भिखारीदास की एक सूक्ति है। किसी देबी 


काव्य और काय्य-दास्त्र डर 


'का पति धृत है; अन्यत्र जा मरा है ! बचारी पत्ती की कामन। है कि उन्हें 
कभी देख भरल । यही मरे लिए वहत है। परन्तु उस दृष्टा के घर 
जाने पर स्वाभिमान का क्या हगा ! खर, स्वाभिमान जाय और वे देखने 
'को मिल जाय, तो लाभ में ही रहेगी -- 


नेननि को तरसंये कहाँ को, कहाँ लों हियो विरहागि में तेये । 
एक घरी कल पये कहूं न, कहां लगि प्राननि को कखपये ! 
आयत जो में विचार यही, चलो स्व सोते केघर जये । 
मान घटे ते कहा घटिहे, जुप प्रानपियारे कों देखन पंये । 


यह भी जीवन का एक चित्र 9 : अच्छ्छा ता तब होता कि उस 
नालायक की ओर कभी मह ने करती, और राह चलते कभी मिल जाता, 
तो उस और ';ककर आग बढ़ जाही । 

कहीं-कह़ीं प्रतिपादन में गलतियाँ हुई है और कोई-कोई गलती तो 
एसी हुई है कि सत्र जगह जम गई है । ध्वनियाद के प्रमुख व्यागर्याता और 
समथक वाग्देवतावलार अचाय मम्मट ने अपन 'काव्य-प्रकाश में नीच- 
लिखा पद्म उपमा अलकार के एक भेद के रूप में उद्रथत किया है - 


सकलकरण पद विश्वाम श्री वितरण न सरस काट्यस्य। 
दःयते-थवा निदाम्यल सद्दामंदांधमारत्रेण ।। 


ब 


सरस काव्य की समानता करतवाला कही कोई देखा-यना नहीं ' 
स्पष्ट ही यहाँ समता का नियेध / ' काव्य के समान सखद कार दसरी 
चीज है नही | जहाँ समता का चमत्कारप्रण अभिघान 2 वहाँ उपमा 
अलंकार होता है । काव्य काश में नी कटा है 'सामह्यमृपमा । परन्‍्न 
यहाँ तो साइश्य का अभाव ववलाया गया #% और उसी ( सादब्यवाद ) 
में चमत्कार है। तब उमा कसे ? मम्मट ने यहाँ उयमान का लोप 
बतलाया है और कहा है 'उपमानजू'ला उपमा' अलकछार यहाँ ? । दिसी 
भी अलकार के प्रकार-भेद में सामान्य लक्षण अनुस्यूत रहना चाहिए | 
उपमा के सभी भदों में 'सादद्य अभिधान आवध्यक है । 'लोप' हाल है, 
पर जहाँ उस (लुप्त) को उपस्थिति स्वतः हो जाय। 'प्रमक्‍तस्पादर्शन 


है. अ 
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सोप: यह छब्द-लास्त्रीय स्थिति है। 'मृगावयास्तदचोप्मृतम्‌--मृगक्की का... 


| 


ईए 


न ही 


बह वचन अमृत है, वहाँ 'मृगाक्षी' में उपमान लुप्त जरूर है। 'मृग के सबाध 


आँखें नहीं; 'मृग की आँखों के समान आँखें कहना है और 'सगाक्ी' क्षब्द से 


वह समझ लिया जाता है। 'एग' शब्द से उसकी 'अक्षि! का बोम_सलक्षणा' 


से ) प्राप्त हो जाता है| सो, अक्षि! का लोप हैं और 'लुप्तोपमा' है । लोप 


इसलिए कि दो बार “अक्षि” का प्रयोग ठीक नहीं। 'मृगलोचनलोचना' 


'हरिणनयननयना” कहने में पुनरुक्ति की गाँठ आ जाती है। पर उप- .... 


मान 'नयन' तथा 'लोचन' का लोप करके “मृगलोचना' 'हरिणनयना!' 
जैसे प्रयोग होते हैं। यदि उपमान का वोध किसी भी तरह न हो, तो फिर 
उपमा सम्भव नहीं । लोप होता है; पर स्वेच्छा -- सोप नहीं | 'वचो+मृतम्‌ 


में उपमान तो है 'अमृतम्‌”; परन्तु समान धर्म 'मधुर' जंसा कुछ नहीं कहा *', 


गया । उसकी प्राप्ति स्वतः ( प्रसिद्धिव॒त्ष ) हो जाती हैं। अमृत कौ 
मधुरिमा ही प्रसिद्ध है और ( वचः के लिए ) वही अभिप्रेत है । जहाँ 
किसी भी तरह किसी उपमा-तत्व का बोध न हो, वहाँ “उपमा' कंसे ? 
परन्तु टीका ( 'प्रदीपोद्योत' .) में लिखा हे कि 'काय्य के समान कुछ भी 
नहीं' कहने से यह नहीं समका जा सकता कि “काव्य के समान और 
कुछ है ही नहीं । समझा यह जाता है कि हमारे देखने-सुनने में बह 
चीज नहीं आई, जिससे काव्य की उपमा दी जा सके; परन्तु कहीं-न-कहीं 
वह होगी ही । इस तरह यहाँ 'उपमान लुप्ता' उपमा है । 

नागेश भट्ट वेय्याकरण थे, पर काव्यशास्त्र भिन्न चीज है। कांथ्य 
की प्रशंसा में उसकी समत्य का विधेष है । उसीमें चमत्कार है । “कहीं 
कुछ उसके समान हो गया” यह मान भी लें, तो इससे प्रकृत को बल सा 
मिलता है ? काव्य की वडाई क्‍या होती है ? संसार में सभी के उपभान 
सम्मव होने पर भी जबतक क॒वि द्वारा चमत्कारपूर्णो इस से उसका 
बोघ न कराया जाये, तवतक उयम्रा कमी भी सम्मव नड़ीं। सादह्व 
का बोघ कराने के लिए कवि प्रयत्न करता है । उसटे, जहाँ बह 
सादश्य का निषेध करता है, वहाँ चमत्कार त्तो उस (निषेध ) में ही 
होगा चाहिए न ! 

जिमुचन तोम लोक जग माहों, भूरिमान दशरथ सम बाहों । 


कामब्य और काय्य-दक्षास्त्र है ई। 


यहाँ दशरथ की भाग्यशालिता का सर्वोत्किर्ष प्रकट करने के लिए 
साम्य-निषेष है | कोई कसम खाकर कहे कि हमें तो यहाँ ( साम्य-निषेष 
नहीं) साम्य-प्रतिपादन नजर आता हूँ -कोई-न-कोई कहीं दशरथ के 
समान जरूर होगा--तो क्या कहा जाये ! उस साम्य को कल्पना से 
दशा रथ के भाग्य का उत्कप बढ जायेगा ? अथथ को बल देने के लिए ही 
अलंकार होता हेन ? “कहीं कोई दशरथ जैसा भाग्यशाली होगा मान लें 
और यह भी मान ले कि उसकी ( उपमान रूप से ) उपस्थिति भी स्वत: 
हो जाती है और यहाँ उपमा है, तो फिर चमन्‍्कार कहाँ हैं ? कहेंगे कि 
हमें तो चमत्कार मालूम देता हैं। तो फिर क्‍या कहा जाये  'कवन्नवेह 
कर्माणि जिजीविषेत्‌' के कई (अद्वतवादी ) टीकाकारों न लिखा हैं कि 
'यहाँ कम छोड़ने में ही तात्पय हो! । 'कर्माणि कुबन्‌' स्पष्ट कहा गया है 
और आगे "एवं है 'कुव्नेव । फिर भी उसकी टीका में कहते है कि 
कम-परित्याग मे तात्पय है । ऐसी ही बात इस साम्य-निषध को साम्य- 
विधान वतलानवालों की हें ! 

साम्य निषेध में चमत्कार देखिए 


ऐसो को उदार जग माहोीं ! 
बिनु सेवा जो द्रव दीन पर, 
राम सरिस कोउ नाहों । 


यहाँ भी उपमा कहोंगे ? “राम जैसा कोई कही जरूर होगा और 
उसे ही राम के समान समम भी लेना चाहिए: सो यहाँ “उपमानलुप्ता 
उपमा अलकार हैँ । कह सकते है ! म अपना है। 
और--......... 


पाप-परायन ताप-भरे, 
परताप सभान न आन कह हैं। 


यहाँ भी उपमा है न! प्रतापनारायण मिश्र कहते है कि ऐसा पा4- 
परायण कही न्त-कही जरूर मिल जायेगा । बस, वसा ही यह जब भी हे। 
तार दो।' कंसी विवेचना हैं ! 


४४ मेरे कुछ मौलिक विधार 


और, आचाय॑ मम्मट ने जो बात कई दी, उससे हटे कौन ? 'साहित्य- 
दपंण' में और “रसगंगाघर' में भी वस साम्य-निषेध की जगह साम्म- 
विधान मानकर “उपमानलुप्ता उपभा' अलंकार ही माना हैं! असम! 
अलंकार को उपमा समझ लिया है । 'असम' में साम्य-निषेध वाच्य होता 
हैं और 'अनन्वय में 'प्रतीयमान' ( या 'अनुमेय' )। यानी “असम' भी 
ध्वनि ही अनन्वय' अलदड्भार है। परन्तु लोगों ने उसभी “अनन्वयोपमा' 
नाम दे दिया है | जब मसाम्य-निपेघ वाच्य होने पर उपमा, तो फिर 
उसकी ध्वनि में भी उपमा सही ! 

इस तरह की भूलों का समथन करना दुनिया को गुमराह करना 
है। पता नहीं समझ-वृभकर (वाग्देवतावतार का आदर करने के लिए, 
वह सब किया गया है; या समझ ही नहीं पाये हैं । 


काव्य में 'कवि-सभय' की स्थिति 


कवि जन (परम्परा-प्राप्त) किसी चीज का जो बणन समान रूप 
से करते हैं, वह 'कविन्समय' कहलाता है। बरसात में मयूरों का कुदकना 
वसन्‍्त में कोयल का चहकना, क्रोध का लाल रंग वगन और यश का 
बवेत तथा अपयध का काला रंग वरशान करना आदि 'कविन्ममय ह । 
लाक्षणिक प्रयोग होते हैं 'उसने अपना मुख उज्वल कर लिया “उसने 
अपना म॒ह काला कर लिया आदि । इसी आधार पर यज्ञ का 'ब्वेत' और 
अपयध का 'काला' रग वणणित होता है। क्रोध में मुह और आंखे ता लाल 
हो ही जाती हैं, उसका परिणाम भी रक्‍त-रंजित ही होता है। इस आधार 
पर क्राध का रंग लाल टीक ही है। मयुर सदा ही बोलते हैं, पर बरसात 
में वात ही कुछ और हो जाती है । यही बात वसन्‍त और कायल की है। 
कवि को 'कवि-समय” का अनुसरण करना ही चाहिए । बसन्‍्त में मयूरो! 
की 'केका और बरसात में कोयल की 'काकली' का वणन कुछ जनिगा नहीं । 

परस्तु 'कवि-समय' के सभी तन्‍्व आँखे बन्द करके मान लेना टीक 
नही | मस्क्त कात्यों में 'कवि-समय' 2 

'पादाधाताइशोको विकसति, बकुल -- 
पोषितामास्यमदस: 


काव्य ओर काव्य-द्वास्त्र डर 


प्रमदा यदि अशोक वक्ष पर लात मार दे, तो वह कुसुमित हो उठता 
है और और अपने मुख में भरे मद्य का कुल्ला यदि वकुल वक्ष (मौल- 
सिरी) पर कर दे, तो वह खिल उठता है, ऐसी वाले जो पूृथ कवियों ने 
लिखीं, उन्हें 'कविसमय” समझकर सहन किया जाता है, परन्तु रूदिवश 
होकर आगे के कवियों को यह सब ग्रहण न करना चाहिए । रूढदि चलने 
का कोई कारण होता है। संभव है, किसी अज्ञोक नाम के झाहदे को 
किसी भावती चुईल ने लात मार दी हो और इसीसे वह खिल उठा हो। 
आगे के कवि समझ न सके कि 'अज्ञाक्र' कोई झोहदा था । वे अश्ञोक वक्ष 
को ही 'अशोक' दाब्द से समझने लगे और वैसा वर्णन करने लगे। 'वकुल' 
भी वसा ही कोई व्यक्ति होगा, जा मद्य के बस कुल्ले में ही क्ताथ हो 
गया होगा । सफल न सही, पृष्पित तो हो ही गया । एक लतखोरी लाल 


रथ 


की क़ृताथ ता देखिए, लात खाकर कहते है-- 


ठासे कतागसि भवेदृच्चित: प्रभूणाम, 
पादप्रहार इति सुन्दरि नाउस्म दूये । 
उदयत्कठोरपलकाइकु रकष्टकाग्र :, 

यत्‌ खिदयते मदु पद नन्‌ सा व्यया में । 


लात खाने से ही पुलकित हो उठा हैं और कहना है कि मरे रामाचों 
के अग्रभाग काँटों की तरह तुम्हारे कोमल चरणों मे चुन गये होगे, तम्हे 
कप्ट हुआ होगा, बस यही मुझे दुःख हैं । और, आप लोगों की लाते खाना 
तो उचित ही हैं । 

इस अद्योक' की ही तरह कोई बकुल भी होगा. जो मुख में भरें 
मद्य के कुल्त से (या मथयबासित दक से) ही खिल उठा होगा । कवियों 
ने पूववर्ती वर कवियों के काब्यों मे अधोक तथा बबुल की वह दशा 
पढ़ी और वे उन्हें वक्ष-विशेष समभकर वेसा वणन कर चले । कवि को 
प्रकृति-तिरीक्षण बा रीकी से करना होता हैं। प्रकतिविरुद्ध बाते काव्य को 
बड़ा लगा देगी । बचना चाहिए । 

कवि जन (रूढ़ि से) सन्ध्या समय कमलो के सम्पुटित होने का वर्णान 
करते है। सूर्यास्त के बाद वे एकदम सम्पूटित हो जाते है। जब वे 


डर ककृब्‌ 


शिसे हुए थे, उनपर मरे बैठे के, थिरकते हुए रह जे रहे के ४ 
सम्पुटित होने लगे तब थे उड़े नहीं, बहीं जमे रहे, और मीतर' 
गये । रात भर बन्द रहे और सबेरा होने पर, सूर्योदय होने पर, जब 
सम्पुटित कमस-पुष्प फिर खिले, तो भौरे बस्घन-मुक्त होकर. 
थिरकने सगे । ग 

पूछो, कमल सम्पुटित होने सगे, तो मोरे उड़ क्यों नहीं मये ? कहते 
हैं, रस-निग्मन थे; उड़ते कैसे ! तो फिर पंलड़ियों को काटकर गिकल 
क्यों नहीं आये ? जवाब है, वे पंखड़ियों से प्रेम करते हैं, कसे काट सकते 
थे; लकड़ी को काट देते हैं। अच्छा तो फिर रातमर बन्द रहे, तब मर 
क्यों नहीं गये ? कहते हैं, मरते कंसे, प्रेम रस (जमत ) जो मिलता रहा। 

कंसी रूढ़ि है ! मैंने देखा है, कमल के फूल तासाव में जो खिले के; 
बराबर उसी तरह खिले रहे । सन्ध्या हुई, सूर्यास्त हो जाते पर बाँदनी- 
छिटकी ओर मैं देखता रहा नौ बजे रात तक । वे सब खिले हुए कमल 
ज्यों-के-त्यों बने रहे ! एक भी सम्पुटित नहीं हुआ ! 

सो, वह सब वरणन 'कवि-समय' है ! आगे के कवियों को बैंसा बन 
न करना चाहिए । यह रूढ़ि भी किसी कारण से प्रकट हुई होगी ! ऐसा 
जान पड़ता है कि किसी अच्छे कवि ने किसी शिक्षु का क्षयन-बसान आस- 
कारिक भाषा में किया होगा। सूर्यास्त होते पर कमल (नेत्र) सम्पुटित 
हुए और उनके भोरे (पुतलियाँ) भीतर बन्द । सबेरा हुआ; कमल फिर 
खिले (आँखें खुलीं) और भीतर बन्द भौरे वन्‍्थन-मुक्त होकर फिर इशर- 
उधर घूमने लगे । कोई बड़ा कवि होगा । उसने इस बर्शान की खलला ने 
समभकर वाच्य अर्थ में ही रम गया। कमलों की उस स्थिति का बर्खन 
करने लगा । परन्तु इस “कविसमय' से भ्रम फंसता है । 

अन्यत्र भी ऐसे 'कवि-समय' हैं। उर्द-काय्य में आसमान ही सब 
मुसीबत देनेवाला कहा जाता हूँ। वेंसा ही बर्णन लोस करते हैं। कहीं 
आम्द्रमा को सथ को पत्नी समझा जाता है | 

जो भरी हो, कहना केवल इतना टी हैँ कि कवि को 'मसी भाँति प्रकृति- 
निरीक्षण करना चाहिए ओर जो एकदम गसत हो उसका परित्याद 
करमा चाहिए | 


काग्य और काव्य-श्लास्त्र है 


जलाझरयों में कमलों का वरान होता है । परन्तु बहती हुई नदियों के 
प्रवाह में कमलों का वर्णान गलत हूँ | एक वहुत बड़ सस्क्रत के महाकवि 
भारवि ने हिमालय पर चन्दन के व्रक्षों का वगांन किया है। हिमालय 
वर बहुत दूर तक तो नहीं, पर दूर तक गया हूँ । मुझे तो कहीं चन्दन के 
वृक्ष मिले नहीं । कवि या तो हिमालय पर गये नहीं और फिर देवदार 
तथा चीड़ के वृक्षों को ही एक तरह के चन्दन-ृक्ष समझ गये होगे ! हो 
सकता है, वे मंसर के हों और सभी पवतों पर चन्दन वृक्षों का होना मान 
बंठे हों । 


ब्क 
बज 
थक 


काय्याय न समझने से अनथ 


लक्ष्य अर्थ तक ध्यान न जाने से जब लोग वाच्य अथ में ही अटक 
जाते हैं, तब बहत गद्बड़ी पंदा हो जाती हे । 'वाच्य' अथ की सद्भति जब 
नहीं वैठ पाती, तब अनेक कल्पनाएं करके बेसी कटानियाँ गद्दी जाती है | 
और उन कहानियों का समाज में कोई मेल नहीं बेटला, तलब 'अचिन्य 
देवी शक्ति का सहारा लिया जाता हें ! 

कारण का गुण कार्य में आता है और माता की प्रवृत्ति पुत्री में आती 
है 'मा पर घी, पिता पर छोरा; बहत नहीं तो थारा-थारा / सीताजी 
पर क्या कुछ नहीं वीसी; पर सब कुछ उन्होंत थेय से सहन किया । 
पृथ्वी को 'सर्वंसहा कहा जाता हे. सब कुछ सह लेती हे | इस 'सर्वसट्त्च' 
गुण के कारण सीता को “पृथ्वी की पत्री' कहा गया पश्ची की तर सब 
कुछ सहन करनवाली | इस जध्य को ने समभे कर लोगों ने समझ लिया 
कि पृथ्वी से ही सीताजी का जन्म हुआ था फिर इसकी पृष्टि मे कथाएँ 
लिखी गईं ! हु 

शक्तिशा लिरा तथा तेजम्विता आदि के लिए पवन और इन्द्र आदि 
प्रसिद्ध समानता बतलाने के लिए लक्षणिक प्रयोग होने है. “भई, ये 
हाथी तो सचमृच ऐरावत के बच्चे टै ।' मतलब यह ऐरावत के समान 
विशाल तथा शक्तिशाली । इसो तरह हनुमान और भीम को 'पवन-पत्र' 
कहकर वलशालिता प्रकट की गई। इन्द्र के समान टेजस्वोीं अर्जन ' इन्दर- 


ही 70328 42% दफा पवन है, वायु; 
डसीके पुत्र हनुमान और गीस बे। यही सक केद ऑफ अजन आदि के 
कारे में कहा गया है ! भुफ्ती पर संकलन! | मा ०५ 2४; ४2.४ श 
_:. ' जड़ कुन्ती के पाँच उपपत्ति समशमे-्समणसाने लगे, तव उसकी पक 

. ह्पकी फंसे बचती ! उसके पाँच पति बतला दिये यय्े और उसकी पूल 
: “कहानी ब्रढ़ दी यई । कोई विवाह करके जप के सतथ घर आता हैं, तो बाश 
', से ही शोर नहीं मनभाता कि 'देख माँ, एक बढ़िया चीक बाज लाया हैं !' 
'. "साधारण मेंवार भी ऐसा कुछ न कहे-करेमा; अर्जुन दो बैल्े भीर-मम्मीर थे 
. सथा अपने बड़े और छोटे भाइयों के साथ वे । वे पर/ऋम-प्रतियोगिता में 
_ विजयी होकर वह उपहार लाये वे; 'भिक्षा' में नहीं साये के! सब झूठ 
... बोलकर अपनी होनता क्यों प्रकट की कि “सिक्के में एक चीज लावा हैं? 
. फिर, ऐसी चीज का नाम सुनकर माँ यही कहेगी कि 'देहें बेदा क्या ब्यया 
- हैं?! यह न कहेगी कि (सन मिलकर बाँट खा सो ! सब श्रोग कर में क्रिस- 
बैठकर ही कोई अच्छा चीज खाते हैं; घर के बाहर ही नहीं शा केते कि मां 
ने वैसा कह दिया ! और कह दिया सही; यानी बात मानना भी धर्म है 
थाहे वह अज्ञान से या विक्षिप्त अक्स्था में कुछ भी कह दे; दो छिर वही 
उस “चीज' के टुकड़े करके वे पाँच खा नयों नहीं वये ? .कहाड़ी अक़देबाले 
को इन सब वातों से क्या मतलब! .', 

यह उस लक्य अथथं को न समझने से होनेवासे अन्य का 'परिणिष्ट' | 
प्रसंग-प्राप्त चर्चा हुई । 

साम्य प्रकट करने के लिये ही एक कत्रिग बैंश क्ी.डलत्ति सूरज गे 
बतलाई गई ओर एक की मस्नि से । परन्तु यहाँ गेंसी सिह सजी: को कलकतई 
करके उस तरह की कहानी नहीं सिखी यई । मिल म 
का कोई स्त्री अपने नगजात शिक्षु को मुनि-आश्रम के पास शांडभई. कि 

बहाँ दयावक्ष सुमि जन परासम कर खरे । कोई कारण होना, उत्ध तरह 











. » बच्चे को छोड़ आने का | मुत्रियों ने उसका पालन कर खिगा.। अल 





चाकता न था. कि नह विशु किस स्मी-पुदण का हैं। प्रर्तु कप 
७०५९ रकिक कीरदर्य अकट करने के जिए कड़ा गया कि.कह एक: लेप्फरा 
दि, बी। अरारालों को प्रवृत्ति मी इससे प्रकट होठी है कि गुस्कों 
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काव्य और काव्य-द्षास्त्र है ई 


की अनुपस्थिति में वह प्रेम-पाश में बंघ गई, और फिर करनी का फल 
पाया । नाम पड़ा 'शकुन्तला' | सम्भव है, नाम 'सुकुन्तला' हो। पहाड़ी 
लोग 'स' का उच्चारण प्रायः हा जंसा करते हैं। कण्व का आश्रम 
हिमालय की तलहटी में था; हरिद्वार से कुछ पूर्वोत्तर । 'शुकुन्तला' होकर 
'हाकुन्तला' नाम हो गया और नाम पड़ने की व्युस्पत्ति भो दे दी गई कि 
रोने से शकुनि-सम्‌ ह इकटठ होने के कारण 'शकुन्तला' नाम । 'शकूनिला' 
( चिड़ियों को लानेवाली ) बन गई--शकुन्तला । 'शुकुन्तला'--- 
शुकन्तला, 'शकुन्तला' की कड़ी ठीक हो; या कि 'शकुनिला--'शकुल्तला' 
की ? जनभाषा के कितने ही शब्द संस्क्रत में गये हैं। “'भयरव' का 
जनभापषा में रूप “भरव'। भय का “भ उसी तरह हैं, जैसे जय का 
जै'। इस “भैरव' को संस्कृत में ले लिया गया। 'दसहरा' जनभाषा 
का शब्द हैं। इसे 'दशहरा' करके संस्कत कोपों में रखा गया हैं। 
यह प्रासंगिक प्रसंग की प्रसंगप्राप्त बात । 

सीता की 'अग्नि-परीक्षा' का भी वाच्य अर्थ ही ले लिया गया । उस 
भीपण परिस्थिति में भी उन्होंने अपने धर्म की पूर्णात: रक्षा की-वे 
अग्नि-परीक्षा में उत्तीर्ण हुईं । “अग्नि-परीक्षा' का भी वाच्यार्थ लेकर 
कहानी गढ़ी गई--बढ्े-बड़े लक्कड़ इकटठे करके उनमें आग लगा दी गई 
ओर उनसे कहा गया कि इसमें बृदकर परीक्षा दो ! कहते है, सीताजी उस 
धधकतोी आग में वृद पड़ीं ओर ज्यों-की-त्यों जीवित निकल आईं, उनको 
यह अग्नि-परीक्षा हो गई । 

आर्यों और द्रविण्यों का सह-अस्तित्व मघुर था। उनके संघष की 
कहानियाँ दुरमिसन्धि या अज्ञान को सूचक है। द्रविण लोग समुद्री 
व्यापारी थे। उनके बडे-बट़े जहाज भाट पर भी चलते थे समुद्र पार 
जाने के लिए ये जहाज सुग्रीव के राज-कोप से लिये गये होंगे। समुद्र 
पार जाने से पहले, द्रविण जनों का मन जीतने के लिए, समुद्र-तट पर 
हो, समारोह-पूवंक शिवलिज्जू की पूजा रामजी ने की। यह शिवलिकह्ल- 
पूजन द्रविणों और आर्यों की (उपासनामूलक) खाई । खाड़ी के लिए 
एक 'सेतु बन गया। हुस 'सेतुबन्ध' का लाक्षरिक अर्थ भूलकर लोगों 
ने बाच्य अथं ही ले लिया और कहा कि बरें-बटे पहाड़ बानर दुर-दूर 
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से उलांड लाये और फिर सेतु बनाया गया, बिलपर होकर तेना शस 
पार (लंका) पहुँची ! 

मन में तरह-तरह के भले-अशरे सकल्प उठते रहते हैं । इनमें से कछ 
सफल होते हैं, कुछ निष्फल ही समाप्त हो जाते हैं। मन ही सब कद देता 
है, बाहे जो ले लो | संकल्प पुष्प और उसकी कार्य-रूप में परिशति 'फल' | 
हस सादश्य से मन को 'कल्पबरक्ष! कहागया--संकल्पों का बक्ष । इसका 
भी लक्ष्य अर्थ ने समझकर वाब्य अर्थ ले लिया और कहा कि स्वर्ग-लोक 
में कल्पवक्ष हैँ । जो माँगा, दे देते हैं । 

'कल्प' तथा 'कल्पना' एक ही धात के शाब्द हैं। कस्पना-भेद मे 
रामजी की कथा विविध रूप में प्रकट हुई हैं। प्रत्येक कवि ने अपनी 
कल्पना से राम को नये रूप में अवतरित किया हैँं। सो, 'कल्पभेदाश्क- 
थामिद: । कल्प” को समय में परिणाम विशेष का व।चक समझ लिया 
गया और कहा गया कि प्रत्येक कल्प में रामजी अवसार लिया करते 
हैं। कवि-कल्पना को समय का परिमाण-विशेष समझा गया। यहे 
बाच्याथं-भ्रम है, जंसा कि 'रस' तथा 'वक्राक्ति' में काव्यचारयों को 
हआहें। 

वाच्याथं--अभ्रम का एक उदाहरण ओर लीजिए । 'कुशीलवों' को 
'कुहलय' समझ लिया गया । कहा गया कि 'कुश में श' के “अ को 
'ई” हो गया हँ--'कुश-लवों' का रूप 'कुशीलयौ' हो गया हैं । 'कुछीलय 
उन कलाकारों को कहते हैं, जो दृदय-काव्य (माटक आदि) का प्रयोग 
करते हैं. नाटक खेलते है! । 'कुशीलवा प्रकुवन्ति नान्‍दीं विष्नोपथान्तय' 
कृडलव लोग नाटक का प्रयोग करने से पहले विध्तवाधा की शान्ति के 
लिए 'नान्दी' करते हैं। नाटकीय भाषा में मंगलाचरण का नाम “नान्‍दी 
है , फुशीलवों की मण्डली का मुखिया 'सूत्रघार और उसका प्रभुस्य सहा- 
पक 'पाग्वाश्चिक' कहलाता है और ऐसा विधान है कि दोनों एक हों 
वयस के और एक ही रंग-रूप के होने चाहिए । कुश्ीलवों में ऐसे बड़ 
लोग सम्मिलित होते थे, जिनकी यह जीविका नहीं । भारतंन्दू हरिश्चस्द्र 
नी किसी-किसीं नाटक में किसी पात का अभिनय करते थे और उनके 
समगी-सावथियां मे और भी ब!-चट रईस थ। श्री ग्वीद्रताथ ठाकुर भी 
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अभिनय अभिनय के किसी पात्र का करते थ। ये दोनों नाटक आदि 
'दश्य” काव्यों के लखक भी थ और अभिनेता भी । वेसे दोनों काम 
अलग-अलग हैं। कुशीलवों को "भरत भी कहते है, क्योंकि ये अपनी 
कला में वहुत-कुछ भर देते हैं और स्वय दशरथ, राम लथा सीता आदि 
का रूप भरते हैं । 

तो 'कुशीलव को अथ “कृश-लब' कहाँ-कस कर लिया गया, 
सो सुनिए बाल्मीकीय रामायरा के उपोद्धात-सर्गों मे लिखा है कि 
नारद ने वाल्मीकि को सर्वोत्तम कथा-नायक बतलाया राम । फिर ब्द्मा 
जी पहुँच और उन्होंने अपनी रूचि प्रकट की । ब्रद्मा को नाटयशास्त्र का 
आदि प्रवर्तक कहा गया हैं। ब्रद्मा की टह्छानसार वाल्मीकि न दष्य 
काव्य के रूप में रामचरित लिखा रामायण और फिर साचन लग इस 
उत्तम काव्य (नाटक) का प्रयोग कौन करेगा । काई भी नाटककार तभी 
क्रतकृत्य हा सकता हैं, जब उसको कृति का प्रयाग करतवाल कुशल 
कृशीलवों की मण्डली उपलब्ध ह जावथ और कज्ञोलय भी >स राहु मे 
रहते हैं कि हम प्रयोग करन के लिए किसी महान्‌ दर तिकार वी कोई 
नूतन कृति उदलब्ध हो । किसी नाटय-मण्डली के राजधार ने सना के 
मुनि वाल्मीकि ने श्री रामचन्द्र के कथानव बा लकर एक (टष्य) काव्य 
की रचना की है । जब वात्मीकि सच रहे थक इस काध्य का 
प्रयोग कौन करें - वोसन्बेतत प्रयुझजीयात - उसी समय सत्रघार और 
पारिपाश्विक वहीँ उनके पास पहुंचे - 


तस्य चिन्तपमानस्प, सहृर्षेर्भा वितात्मन: । 
अग॒हीतां तत. पादो मनिवेशों कुशीलयो । 


जब मति अपत काव्य का “प्रयोगी करते कराते की सोच रहे थ, 
तभी दो कुशीलव मुनिसेश में वहाँ पंच और उन (मनि) के चरणों की 
वनन्‍्दना की। जसी जगह जाना हो, उसीके अनरूप वश-विन्यास चाहिए 
ही। 'मुनिवेश से मतलब है साधारण भद्र जनों का देश -विन्यास | यह 
राजसी टाठ-बाट दिखाने से क'म बन नहीं सकता था, यद्यपि वे दानों 


कशीलव राजकुमार थे -- 
/आ.. 2०४८६ 
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कुशोलबोी तु धमंझो, राजपुत्रो यशस्विनों। 
आतरो स्वरसम्पन्नो, ददर्शाध्धामबासिनो । 


वे दोनों कुशलव राजपुत्र थे, अपने धर्म (क्तंब्य) के पूर्ण ज्ञाता थे, 
अपनी कला में कीति अजित कर चुके थे, दोनों भाई स्वर-साथना से 
सम्पन्न थ । 

मुनि ने उन्हें प्रयोग करने के लिए, अपनी कति भेंट कर दी और 
उन्होंते उस कति का प्रथम प्रयोग मुनिजनों के ही सामने किया। यह 
तीनों तालों का सगम था । एक कुशीलवनामक ने एक कृति का प्रयोग 
करने से पहल गदगद होकर दश्शाकों के सामने कभी कहा था-- 

“श्रीहर्पों निपुण: कवि:, परिपदष्येषा गुणग्राहिणी ।/ और फिर-- 
नाटये च दक्षा वयम्‌' निपुण कवि श्रीहं की कृति और दर्शन-मण्डली भी 
गुणज्ञ-गुणग्राहिणी; फिर हम लोग भी नाट्य-कला में दक्ष हैं; तब प्रयोग 
की सफलता में कमी क्‍या है ? 

उस कृति के कर्ता वाल्मीकि मुनि; दर्शक बसे विज्ञ मुनिजन और 
कुशीलव भी धमंज । नाटक का प्रयोग ऐसा हुआ कि देखकर मुनिजन 
मुग्ध हो गये; बोल उठे -'अहोगीतस्य माधयम्‌ ! 

संगीत के माघुय॑ का कया कहना और अभिनय की प्रशंसा में 
मुनिजनों के उदगार ये 

चिरनिव समप्येतत प्रत्पक्षणिव दशितम 

जो घटनाएँ बहुत पहले की हैं, उन्हें ऐसा दिखा दिया जस अभी 
सामन ही सत्र हो रही हों । 

मुनिजन इतने प्रसन्न हुए इस 'प्रयोग' में कि जिसके पास जो भी था 
संत उच्चीलवा का दे दिया। खूब प्रशसा भी की । 

वात्मीकीय रामायण के प्रारंभ में चार सर्गों में यह सब लिखा हें. 
और फिर आग पृाचवे सर्ग से कथा का आरभ है। इससे यह सचित 
हुआ कि मुनि वाल्मीकि से जो देष्य काव्य प्रकट किया था, उसीकी 
कृथानक लेकर यह महाकाध्य बनाया जा रहा है| 


काव्य और काव्य-शास्त्र ५३ 


'कुशीलवी' का अथ 'कुशअलवो ! परन्तु आगे चलकर 'कश्चीलवो' को 
कुशलवौ समझ लिया गया कि कश और लव वहाँ उस रूप में उपस्बित 
हुए । कहा गया कि 'कशलवोौ का रूप कुर्शीलवी हो गया है पृछा, क्यों 
हो गया है, तो कहने में हो गया | हो जाता है। आप प्रयोग है | पररत 

यह भी पृद्धा जा सकता है कि अन्यत्र भी कही ऐसा हआ # कि यहीं 
अ का रूप आ' तो हाता देखा गया 2 'इन्डावरणा सर्यचन्द्रमसी 
आदि; पर अ' को ई हात तो छड़ी देखा नहीं गया। खा कणलबो' 
का 'कश्चालवो हो सकता था । फिर, यदि उच्च और सब वैसे नाट यरला- 
बविद्यारद थे, तो मुनि को बेसी चिस्ता क्या हुई कि उझय प्रधौर कौन 
करेंगा ”? और फिर “राजपत्री' को जगह 'रामपत्री कटना चाहा! था । 
ट्रेमन जा कुछ कहा, उसपर आग्रह नहीं 2 परना गाचत की दात 
जरूर है। अब समभकनते में जब गटदत हो जाती 7, रद गशबद-प रिवितन 
कर देना मामूली बात है । करना भी दौगार जाओी | शत गम हए 
अथ की पर्टि दरन के लिए । 


'घेणी का अथ 'नदोी' समका गया 


'गिवणी' के विणी का अर्थ “नदी राघभ, लिया गया  सटा गया कि 
तीत नदियों का समाहार-सगम- तजिवगी । दो नदियाँ ह। सामन है; 
तीसरी कहाँ गई / कहा, तीसरी लात | गे. है 'सरसता परन्तु 
सररवती नदी रघर 'उटर प्रवधा में ता कमी आई नहीं दिल्‍ली तक भी 
नहीं आई ! वह नदी पजाब के कुछ भू-भाग वो सरस बर दी ट्रई कर श्ेत्र 
से उसी राजस्थान की और मर जाती थी । कालानहर मे वह लात 
हो गई-- नामशप रह गए सो सरस्वती लाल तो हो गए. पर बह घर 
कृभी न आई थी | और वाह्मीकाय रामायण में (द5 रघुवश मे भी) 
गंगा और यम॒ना रन दो ही नदियों को संगम वहा गया है तीसरी नदी 
का नाम नहीं लिया है । 

दो नदियों का संगमन्‍ःथल ही, जिवेणी है--- विसणा ठेगीना 
समाहार ;: 'जिवेणी' । तीन वेणिया का वह समाहार 6। वेणी वा 
अंथ है--'प्रवाह । तीन प्रवाह सामने स्पष्ट ?ै--एक प्रवाह गंगा का, 
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दूसरा यमुना का ओर तीसरा प्रवाह दोनों का सम्मिलित । जो कभी प्रयाग 
नहीं गये, वे हमारे राज्य (उत्तर प्रदेश) का राज-चिह्म देखलें--' तिवेजी' 
स्पष्ट है। यदि तीन नदियों का संगम होता, तो फिर “चतुर्बेणी' होती । 
बैणी' शब्द कहीं भी नदी-पर्यायों म॑ नहीं आया है। केवल ईकारान्ल 
रूप 'देणी' ही भ्रम का कारण हुआ और यह भ्रम व्यापक हो गया ! 
“मानस -रचना के समय भी यह भ्रम था-मसरसुति द्रद्मावियार- 
प्रचारा । 

इसी तरह अर्थ॑-भ्रम हुआ करते हैं | परन्तु इनका सशोधन-परिमाज॑न 
भी होना चाहिए। हमारा जीवन-प्रवाह कितना लम्बा है; कोई टिकाना 
नहीं ! इतन लम्ब प्रवाह में नहीं कोई घल-क्डा भी आ मिल सकता है । 
उसे जीवन का मल रूप ने समझ लेना चाहिए | 


'जठराग्मि' को साधारण अग्नि समझ लिया | 


विशय प्रकरण में आय किगयी घच्द का अथ सामान्य रूप से ने ले 
लेना चाहिए | आयुर्वेद का सिद्धान्त है कि यदि वायु विकत हो, तो अग्नि 
में घत देन गे (वाय का) वह विकार दूर हो जाता है-वायु शुद्ध ह 
लाती हें। प्रकरगा के अनुसार अग्नि तथा वायु शरीर-सम्वन्धी आशि- 
प्रेत है ! इसे न समभकर अग्नि तथा वायु के साधारण अथ लिये गये ! 
ध्यान दूसरी ओर था |! समझा गया और समझाया गया कि आग मे 
घी रालने से (ख्वन करने से) वाय शुद्ध होती है । इस जान से शुद्ध (देसी ) 
धी हवन कुण्ड की आग में दिया जान लगा ' वायु घुद्ध हुई किस 
यह अलग बात है. परन्त उतना घी ता चला ही गया ! 
कथि को सदा सतक॑ रहना चाहिए 


अन्त में कहना यही है कि कवि को सदा सतक रहना चाटिए | उसे 
फ्स्लिदर्शी झाना चाहिा । समाज की स्थिति और आवध्यकता देखकर 
सरस यम्तु देनी चाटए। कटवी दवाएं तो और लोग भी दे हैं, परन्तु 
कवि गा रारस सरबाद रस देता हैं कि कार्ट समम ही नहीं पाता कि 
यह रोग गशमन बारक पराधथरण करनवाली दवा हैं । समाज का वरादयाो 
का ही मम्मट ने शिवतर' कड़ा है , 
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कति को अपनी कल्पना का उपयोग भी बिबेक के साथ ही करना 
चाहिए । महाकवि कालिदास ने क्षाप की कल्पना करके दु्यन्त की 
दुश्बरित्रता पर पर्दा डाल दिया है । मल कथानक में यही लोक-ल्षिक्षण 
है कि सयानी लड़कियाँ दुश्चरित्र राजा-रईसो के फन्दे से जड़कर अपनी 
फजोहत करा लेती हैं । प्‌राणों में हरिश्चन्द्र तथा मयुरस्बज आदि के 
चरित्र कल्पनाओं से विक्ुत हो गए थे । 

कवि का सवस्व उसकी छशब्दाधज्ञान-सम्वन्धी शक्ल है । इस शक्ति 
के साथ समुब्चित प्रक्रति-निरीक्षण तथा विविध शास्त्रों का आवश्यक 
ज्ञान भी जरूरी है, जिस व्यूत्लि' कहां गया है। जिसमे वह प्रतिमा! 
है, नी काव्य का वीज हें, उस व्युल्पनि की जरूरत उसी तरह 2. जम कि 
बीज को मत्तिका तथा जल की जरूरत होती है । कवि को शब्दाव-जान 
की सम्पक्ति अजित करने के लिए प्रालीन काब्यों का तथा काव्यधास्त्र 
का अध्ययन अनिवाय हैं । इस अध्ययन में अपनी विवेक -व॒द्धि का सहारा 
लेना चाहिए। प्रतिमा कवि को परमुखापेक्षी न होती चाहिए। स्वलन्त्र 
कवि ही उत्तम काव्य दे सकता हैं । 

कवि को सच्चरित्र ढ्वाना चाहिए जीवन में अनोनित्य का प्रवेश न 
होने देना चाहिए। यह कह-सयुून कर घोल में ने पटला चाहिए कि 'खाटिस्य- 
कार का व्यकवितिगत जीवन चाहे ज॑सा ही, उससे उसका साटिश्यि 
कृतित्व पृथक रहता है यह बात ज्ञान-विज्ञान के साहित्य पर है, जिसका 
सम्बन्ध मस्तिरक से होता है । रसायनशारत्री वा जीवन नाटे जैसा हो, 
उसके साहित्य पर उसका काई प्रभाव पे" नहीं सकता, किसी भाषा- 
विज्ञानी के जीवन का प्रभाव उसकी (भापा-विज्ञान-सम्बन्धी ) कृति पर 
क्या पठेगा ? परन्तु वाबय हृदस का साहित्य 2 । कहानी, उपन्यास, नाटक 
आदि भी काव्य ही है। इनका प्रभाव समाज के जीवते पर परता है । 
जैसा कवि होगा, वसा ही उसका काव्य भी होगा। दुश्च रेज कवि से 'उन्तम 
काव्य' की आशा न करनी चाहिए । क्री-न-कटी उसका अपना व्यक्तिगत 
जीवन काच्य मे आ ही जायेगा । तब काध्य कुत्सित हो जायेगा ' शिशु का 
भला चाहनवाली माँ कभी भी कुपथ्य सेदन ने करेंगी, क्योकि उसव दघ में 
विकार आ जायेगा, जो शिशु के कोमल कलेवर पर बुरा प्रभाव डालगा। बेच 


५६ मेरे कुछ मौलिक विचार 


कह देता है--'इसका दूध ठीक नहीं; इसे बच्चे को न पिलाना चाहिए ।' 
इसी तरह कोमलमति काव्य-रमिकों पर काव्य का प्रभाव पड़ता है। जो 
कवि अपने पाठकों-दर्शकों का भला चाहत! है, उसमे कुपथ्य-सेवन से बचना 
अचाहिये। यदि कोई येसी रुचि-प्रवृत्ति हैं भी, तो उसे छोड़ देना चाहिए; | 
मन से निकाल देना चाहिए और तत्र काव्य-रचना में प्रवृत्त होना चाहिए । 

यह भाषण कोई काव्य नहीं हे कि आपको वैसा “रस' देता विवेखन 
है। विवेबन में ऐसी बातें भी आती हैं, जो किसीको अच्छी लगती हैं; 
किसी को बुरी। इस भाषण में ऐसी बातें बहुत अधिक हैं, जो आपकमें से 
बहुतों को अटपटी लगौ होगी; कड़वी भी लगी होगी इसके लिए हम कुछ 
न कह सकते हैं; न कर सकते हैं | परन्सु इतना जानते हैं कि ऐसी और 
हसनी सामग्री इस भाषरा में ला गई है, जिसमें आप लोग बरसों उभलते- 
सुलभते रहेंगे । काव्य का विनोद एक तरह का होता है और जास्त्र का 
दूसरी तरह का । 'काय्यशास्त्रविनोदेन कालो गच्छति धीमताम्‌ । यह 
दूसरी तरह की विनोद-वस्तु है। 

इृंद किवध्य: पूर्वेस्पो नमोबार प्रशास्यते । 


आये और द्रविड़--ऋग्वेद क पठचजना: 


उस समय “देवासर-संग्राम' चल रहा था। आर्या के ही दो देश 
आपमस में तमुल युद्ध कर रहे थे। याती ईरानी जआारयों के स थ इधर के 
आर्यों का महायुद्ध प्रव्रत था। उपर के आये असुर कहलात थ और 
इधर के देव । वहाँ असरों के प्रमुख 'अहरमज्द' ओर इघर देवाघिराज 
इन्द्र थ। “असर का रूपान्तर 'अहर टै। ह्घर 'असर शब्द का गरणासमक 
प्रयोग होने लगा था; जेसे कि अर्वाचीत फारसी-साहित्य में हिन्दू शदद 
का कुत्सित अथ में प्रयोग हाने लगा ' 

असुरों की शक्ति बढ्ी-चदी थी और उनके महान्‌ गुर शुक्रानाय की 
राजनीति रंग ला रही थी। शुक्रलाय वेबल महान राजनीतिन ही नहीं, 
कवि भी ऊच दरज के थ। 'कवि कहल से उस समय उन्ही बाघ 
होता था वे काव्यमृति थे। यही कारण है कि 'कवि' तथा रात शब्द 
उनके अभिधान बन गये थ । 


शुक्र की 'संजोबनो विदया 


कहते है, शुतः को 'सजीवनी' विदा आती थी । जा असर मर जाते 
थे, उन्हें व जिन्दा करके फिर रण में भेज देते थ। यह संजीवनी विश्ञा 
है बया चीज ? शूत्राचा्य की जीवनदायिनी वह काव्यास्मक वाणी ही 
संजीवनी विद्या थी, जो मुरदों में भी जान डाल देती थी । रण में 
अभिभूत (यानी मुरदादिल) असुर-संनिकों में उनका काख्य जान डाल 
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देता था, एक ब्रिजली दौड़ा देता था । शु+ को इस 'संजीवनी' विश्वा ने 
बड़ा काम किया। कुछ ऐसा ही काम हमारे महाकवि 'भूषण' की बाणी 
ने भी किया था। छत्रपति शिवाजी को जो विजयश्री प्राप्त हुई, उममें 
'भूषण' की वाणी का योग कुछ कम ने था। महाराणा प्रताप को ऐसा 
कोई कवि प्राप्त न था । 

तात्पय यह कि उस समर में सभी तरह की छक्नियों का प्रयोग हो 
रहा था | इधर के वेदिक आये भी जी-जान से लड़ रहे थे। सबको 
संघटित हाकर असरों का मानमदन करना चाहिए, ऐसा आह्वान इस 
वेदमंत्र में है । 

तददय वाच: प्रथम येनासुराँ अभि देवा अमाम। 
ऊर्जाद उत याज्षियास: 'पठ्थ जना मम हो जुधध्यम ।। 
(ऋ, १०।५३।४) 

सो, आज तो मैं वाणी का सव्शेप्ट उत्कपष उस मानता हैं, जिससे कि 
हम देव लोग अमसुरों को जीत सके । इस समय तो भोगविलास में लिप्त 
और यज्ञ आदि अनुष्टानों में लगे हुए सभी पश्चजनों को मेरे इस आह्वान 
पर ध्यान देना चाहिए । सब को समरोन्मुख होना चाहिए । यानी मंत्र 
मे पदत तो वेसी वागी का महत्व बतलाया गया है, जैसी कि उधर 
छुः चाय की थी और फिर सबको संघटित होकर शझत्र्‌ का मुकाबला 
करन को कहा गया है । 
पे 'पञऊुचजना. कोन हैं ? 

'पझ#ल जला: का अथ बाद के लोगो ने दो तरह से किया हे | यारक ने 
दोना मंत्रा का उनलेख अपने 'निरक्‍्त में किया हैं 

परझचजना: गन्धवा: पितरो देवा अगुरा रह्षांसीस्येक । चत्वारा 
वग्गा निषाद: पत्चम इन्योपमन्यव: ' 

पारवक झहते है कि हैस मन्ज में आय 'पं्८यजनाः: पद का अथ कुछ 
लगा करते है है गन्धब, २ पिसर, ३. देव, ४. अमुर और ५. राक्षस | 
परतल अऑपनसन्यव॒का मत टे कि आयों के चार वर्ण और पॉँचव 'निषाद 
थे है 'पदत््बजना: ।| 


आर्य और द्रविड---ऋग्वेद के पठचजना: भ्ह 


इत्येके! (कुछ लोग यह अर्थ लेने हैं) यह कहकर यास्क ने प्रथम 
मत से अरुचि प्रकट की है और 'डत्यौपमन्यव: कहकर दूसरे मत के प्रति 
सम्मान प्रकट किया हैं : 'औपमन्यव ऐस। मानते हैं । हम सेव वाजपेयी 
लोग “उपमन्युगोत्रीय हैं, इसलिए नहीं; प्रत्युत इस दूसरे मत में पूरी उप- 
पत्ति है, इसलिए इसका समथन करता हूँ । 

आर्यों का एक वर्ग अपन को 'रश्नस' कट्नता था. इसलिए उसका 
पृथक आह्वान माना जा मकता है 


विशेषवाचकपदस न्निधाने सामान्यवायसकपदानां तद तरिक्तपरत्वभ । 


लंका आदि में इन 'रक्षस आरयों का आदश्विप्य था। और असरा के 
साथ युद्ध करन के लिए इनका आद्वान सही हो सवता # | परन्‍्त 'जसू र' 
जनों का आह्वान कसा ? असरों के ही अभिभव के लिए ता ठयारी था ' 
क्या जान-बुभकर असुगो का यह फिफ्य कॉलम अपने साथ-रखबकर 
आर्यजन अपनी मत्य का भाद्वात करे रहें थे ? ऐसी बात नहीं । 

सो, दसरा ही अथ टीक 7 जआारयोतगे चारा बरगा ओर निघाद मिल 
कर 'पंझ्चजना: । लका में भी आर्योा के चार वगा थ | 


“निषाद शोन थे ? 


हमन अपन भारतीय भायाविज्ञान' में लिखा 7 जि आया की जब 
पूर्ण समृद्धि थी, तब कही से उज़दकर बिसी देश के पूरे जनपद टम देश 
(भारत ) के दक्षिणी ह्वार पर आ बसे जिनया >म आज नतश्ल जमे 
इददों गे जानते है। चारा वा सामान्य जजिधघान टजह 2 7 दविश्जन 
समुद्री मार्ग से आये और वृद्ध लवा में समट्तट पर बस शेप अधिका्य 
यहाँ (भारत मे समद्र्तट पर बस और दूर-रर तक फल गये । टनको 
अपनी व्यवस्था थी, अपना तस्त्र था। ये समुद्रा न्‍यापार करत थे । समृद्र 
से ही लग्मी पंदा होती है । खब सम्पन्न थे ये लोग। कदा चित इसीलिए 
बाद मे आये जन इनके प्रदेश को 'द्रविण-प्रदेश कहते लगे और किर 
'द्रविण' ही 'द्रविद' बन गया। वेदों म 'द्रविद शब्द हसके लिए नही 
मिलता । “निपाद' कहते है मललाहों को, जलपोत चअलानतवाला को । 


१० मेरे कुछु मोलिक वियार 


द्रविड॒जनों के व्यापारी जहाज सवंत्र जाते रहते थे, और यों जहाजी काम 
करने के कारण ही इन्हें उस समय क्लायद 'निषाद' कहते थे। देवासुर- 
संग्राम के लिए इनका भी सहयोग लिया गया होगा । इसका मतलब यह 
हुआ कि देवास र-संग्राम के बहुत पहले द्रविड़ लोग यहां आ बसे थे; पर 
तबतक आरयों में ऐसे घुले-मिले ने थे। द्रविणों में चातुव॑ष्यं-व्यवस्था न 
थी | आज भी वहाँ वदय आदि शब्द नहीं हैं। इधर के गये 'अग्रवाल' 
आदि वेश्य वहाँ हैं; पर दविड-परिवार के नहीं । बाद में कहाँ के अनेक 
राजाओं को क्षज्रिय्व लिखा गया; यह अलग बात है। जब द्वविडजनों ने 
आय-संस्कृति अपनाई, तब्र इधर से विद्वान और जीवट के ब्राह्मण उधर 
गये, जिनमें अगस्त्य ऋषिका नाम सव-प्रथम आता हें, जो दुर्गंम विन्ध्य- 
पवत को लॉघकर और भयंकर वनखड़ों को रौंदते हुए समुद्रतट पर पहच 
थे। उधर जाना वब मृत्यु को न्‍यौता देना समझा जाता था। उसे 'मत्यु 
की दिशा' कहते थ। कहते थ-- “उधर पैर मत करो !'आज भी बह 
स्मृति है। अगस्त्य ऋषि वहाँ जाकर घुल-मिल गये और उन्होंने तमिल- 
भाषधा का व्याकरण भी बनाया | तमिल-भाषा का वह आश् व्याकरण 
था | इनके अतिरिबत और भी ब्राह्मण गये, जिन्‍्हें उस समय सम्मान 
मिला; पर आज उनसे वैर बाँघा जा रहा है ! 

मो, दविडों भें तीन ही वर्ग है. अभिजात वर्ग, निचला वर्ग और 
ये ब्राह्मण । यानी, चानुवंष्य की वेसी रूढ़ि वहाँ नहीं है, जैसी शेष भारत 
में । बाहर से आये हुए ये ही उस वेदमन्त्र में “निधाद' कहे गये हैं। 
'निषाद' शब्द उनके लिए सम्मान में ही था “समुद्री व्यापारी' 
जैस अर्थ में । अन्यत्र “निपाद' शब्द कुछ भिप्न अर्थ में भी चलता था | 
इधर ताल-तलेयों या नदियों म॑ नावनघन्नई चलाकर 'परातभरी सहरी' 
आदि से ऐट भरतवाले भी 'निधषाद' झहलाते थे । हीरा भी पत्थर और 
राह का ठोकर खानवाला टुकड़ा भी पत्थर ! कालानतर में वह भृु-भाग 
द्रबिण प्रदेश” या 'द्रविट-प्रदेश' कहलाते लगा। पराइचात्य इतिहासकारों 
से लिखा है कि आर्यों का द्रविदों के साथ युद्ध हुआ ओर आरयों ने उन्हें 
मसमृदतक खदेर दिया । यह सब कल्पना किसी दुरलिसन्धिसे की गई है; 
क्याकि वेदों मे 'देवासुर-संग्राम' की तो चर्चा है, पर 'द्रविद्ायं-मप्राम, 


आये और द्रविड---ऋग्वेद के पह्च जना: ८! 


का कहीं उल्लेख नहीं है, और न द्रविद्र-साहित्य में टी कही टसकी चर्चा है 
कि आर्यों ने हमें काट-मारकर यहाँ समुद्रतट तक खदेद दिया । यदि आर्यों 
ने द्रविड्रों की उस तरह ख्देकर बर्हाँ पटचाया होता, फिर वहाँ छाए न 
देते; एक घककरा और देकर समुद्र मे डाल देत: चाट़े जहां जाथ ोिर 
बसे शत्र को कोई बीच में छोड़ता हैं क्या ” आये द्रविड लोग भःकन । 
कुछ वह बीज अंकुरित भी हुआ; परन्तु मिट्टी नहीं, आधार नहीं रब 
पनपे | अंकुर मुर्भा सटे है। 

सो, न केवल आये, ने निषाद, सब मिलकर सं्वचित रूप चपउच- 
जना.. । और, आग चलकर सब हिन्द और फिर टिल्टस्वान ह#., 
हिन्दुग्तान में झतियों से रहकर भी जा लाग इस देश ता भाया में अगत 
नाम तक नही रखते, उन्हें पक्का हिन्दस्तानी कहते को मन हटा बर्ठा ' 
ट्रविडों में पुणे भारतीयता ह | अपनी भाषाएं यउक होने पर की नाम 
हम सवके एक है । हूम सोग “शराधाकृष्गा' है, वे राधारणन्‌ । हम 
सीताराम है, वे 'सीतारामस्या । हम सजीव वे 'सजीवः्या । या एदुर! । 
'पज्च जना: हैं । 


डा 
घम 


'घमं' शब्द से ही आजकल लोग चिढ़ने लगे हैं! कहते हैं--“हम 
घमं-कर्म के चक्कर में नहीं पड़ते । धर्म के पचड़े ने ही दुनिया का नाश 
किया है ! दूसरे लोग 'धम को दस संसार की चीज न मानकर केवल 
परलोक ही इसका सुफल समभते-मानते हैं ! ऐसे लोग प्राय: ईश्व र-भक्ति 
को ही मुख्य घमं समझते हैं। दिन-रात या तो ध्यान-समाधि में लगे 
रहना या उसकी वानें करना ही ऐसे लोग परम घ॒र्मं समझते हैं । किसी 
के दख-दर्द की वात इनके सामने कोई करे, तो तुरन्त कह देते हैं--उहेँ ! 
हमें दनिया से क्‍या मतलब ! थे लोग दुनिया से इतना मतलब जरूर 
रखते हैं कि खाने को वड्िया मिल जाये और सुख-विलास की अन्य सामग्री 
भी उपलब्ध हो जाये | इसके लिए ये समाज का कुछ भी उपकार-सहयोंग 
न मानकर भगवान्‌ के ही ऊपर सब छोड़ते हैं और कहते हैं कि उनन्‍्हीकी 
कृपा का सब फल है। उस क्रुपा को प्राप्त करने के लिए भाँति-भाँति के 
साधन प्रवॉलित किये गये हैं। कोई ध्यान-समाधि लगाते हैं; कोई “अनहद' 
नाद सुनते हुए 'सुन्त' समाधि लगाते हैं; कोई रतनसन और पद्मावती की 
प्रेम-कहानी लिख-सुनकर, उनके दापम्पत्य-सुख में मानसिक क्रीड़ा करते 
हुए, उसीको परमात्म-जीवात्म-मिलन का प्रतीक समझते हुए, सूफीयाना 
ढेंग वरतते हैं ; कोई श्रीकृष्ण के साथ गोपियों की रंगरेलियों की कल्पना 
करते और उसीको मोक्ष-साधन समभते-गाते हैं ; कोई दिन में पाँच वार 
नमाज पढ़कर भगवान्‌ को रिम्ााते हैं और कोई रविवार के दिन पवित्र 


[. 


मम ््३े 


गृह में जाकर प्रायना द्वारा ही उसकी दया प्राप्त करना बाह़ते हैं । 
इस तरह एक भगवान्‌ को भाँति-भाँति से रिक्रान का प्रयत्न करते हैं 
ओर इसीको वे मुख्य धर्म समझते हे | ये सत्र भक्त लोग आपस मे 
लड़ते भी हैं और एक दूसरे का कत्ल भी करते है। केबल इसीलिए कि 
दूसरा उनके ढंग से भगवान्‌ को प्रसन्न नहीं करता, किसी दसरे ढंग से 
करता है ! कभी-कभी सामूहिक रूप से भी कल्ले-आम हआ इसी 'घम 
की रक्षा के लिए ! वाश्चान्य देशों मे ईसाइयों के ही दा वर्गों म व-वः 
यद्ध हुए है और उनमे लाखो जन मारे गये टै। किसी-किसी भक्त-समृदाय 
की 'घम-पुस्तक' में लिख भी दिया गया है कि “जा तुम्हारे मत का ने 
माने, उसे अधर्मी समझा और कत्ल कर दो । ऐसा करने से तुम्हे पृष्य 
मिलेगा, जिससे स्वग-सख के प्राप्ति होगी ' इसी तरह धर्म! के लिए 
लोगों ने अज्नान्ति फेलायी है ! यट्टी कारण है कि दसरे लोग धम से 
चखितुन लग है ! 

वस्तृत: ईब्वर-उपासना के जो ये भेद है, मत-मजहब वा संप्रदाय 
हैं, जा एक प्रकार के (आस्तिक- ) दर्शन में आाव है। धमशास्त से इ नझा 
वैसा कोई सम्बन्ध नहीं है । बम तो लोकिक चीज 24 शत वयथाग्यव का 
ही नाम 'धमंशःस्त्र' है। तुम्हारा थम क्या है और 'वम्हारा झवत्य ब्या 
है| एकाथक वाक्य है । सत्य,अटिया आदि जा निय्रम समाज-यवरवथा 
चलाने के लिए बनाये गये, उन्हें ही 'तम बहा गया । इेसलस्ट मानव- 
मात्र का धर्म एकही ह। किसी भी देश या समाज के लोग बोरी बरत 
का धर्म नहीं कहते। थे सब उपासना-भद तो मत-मवास्तर 2। जा 
नास्तिक है, ईश्वर को सता को नही मानता, पर रुत्य-जअटिसा स्था 
दया-क्षमा आदि वा समुचित पालन करता है, बढ़ भी घर्मान्मा ह ' 
भगवान को भक्ति बवारनवाला भी धमात्मा तभी होगा, जब सत्य- 
अटहया आदि नियमा बा पाखन करता ह। अन्यथा, उसे अधर्मा अर 
पापी ही कहेंगे | चाहे जिलता राम-नाम को जप कार, दान्‍नादेदा रशष्टय' 
करें, नमाज पढे, प्रावना करें; पर यदि बट चोरी करता 2, शाका डालता 
है, निगरप राघ जनों को सताता है, ता लोग उस्त नाच, अधमी और पापी 
ही कहगे। इससे स्पसट # कि जसल में धर्म क्‍या है। वह धम आचरण 
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में उतारना जो नहीं चाहते, जो दूसरों का गला काटते रहते हैं, वे 
भगवान्‌ का नाम लेकर दुनिया को घोखा देना चाहते हैं ! वे हल्ला इतना 
मचाते हैं कि भगवान्‌ की वैसी भक्ति को ही लोग “धर्म! समभने लगते 
हैं! फिर लोग वह भी प्रचार करते हैं कि चाहे जितने पाप करो, हमारे 
मजह॒व में आ जाओ, तो भगवान्‌ तुम्हें तुरन्त माफ कर देंगे | इस तरह 
जब अपने पापों से डरे हुए लोग माफी के लिए इधर भुकते हैं, तो वह 
पाप की कमाई भी इधर भेंट कर देते हैं। मजे होते हैं। कौन जानता है, 
मरन के वाद क्या होगा ! एक नशा तो है ! जबतक जीते हैं, उस नशे 
में मस्त रहते हैं। अब हम नरक नहीं जा सकते, स्वग जायेंगे : इस ख्याल 
से वे नाचते रहते हैं। ऐमे ही लोग अधिक उपद्रव करते हैं। इसी तरह 
के लोगों ने 'धर्म' का नाम लेकर जो मदान्धता फेलायी, उससे समाज 
की दान्ति-समद्धि का खतरा पैदा हुआ। दसीलिए दूसरे लोग 'धम' से 
चिढ़न लगे ! परन्तु क्या यह ठीक है ? हलवा बड़ी अच्छी चीज है। 
आपके म्‌ह में कोई कीचड भरदे और कहे कि 'यह हलवा है', तो आप 
किसी तरह अपना पिंड छुड़ायंगे । उससे घुणा करेंगे । आप हलवा” नाम 
से चिढ़ जायेंगे । पर इसमें 'हलवा' का क्‍या दोष ? 

हिन्दू जाति ने मानव-धर्म को ही 'घमं' माना है। मानव-समाज की 
शान्ति-समृद्धि के लिए जो कतंव्य हैं, उन्हें ही ,धम कहा है। ईश्व र-जीव 
आदि से सम्बन्ध रखनेवाले मत दशशनश्ास्त्र' यहाँ कहे गये हैं। हमारे 
यहाँ अनेक दर्शन हैं ; बीसों-सेकड़ों उनके अवान्तर-भेद हैं ; पर दो भेद 
मुख्य हैं-- १--आस्तिक और २--नास्तिक | हमारे छह मुख्य दशनों में 
भी कई ऐसे हैं, जो ईश्वर की सत्ता नहीं मानते । पर हिन्दू-जाति उन 
सभी दर्शनों में आध्यात्मिक रस लेती रही है । धमं सब का एक--मानव- 
धर्म । और जगह यह वात नहीं । ईश्वर को न माननेवाला व्यक्ति अपने 
आपको “मुसलमान या “ईसाई नहीं कह सकता । कारण, ये सव मजहब 
हैं, मत हैं, सम्प्रदाय है। हिन्दू जाति कोई “सम्प्रदाय नहीं है, ज॑ंसा कि 
लोग गलती से समभने लगे हैं। माँस खानेवाला भी हिन्दू और न खाने- 
वाला भी । ईश्वर को माननेवाला भी हिन्दू और न माननेवाला भी । 
वेद को परम प्रमाणम्‌' माननवाला भी हिन्दू और “त्रयोवेदस्य कर्त्तारो 
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भण्डधूतनिशाचरा: कहकर वेद की निन्‍्दा करनेवाला भी हिन्दू ! कारण, 
'हिन्दू जाति है। समाज को अहित पहुँचाथे बिना कोई भी व्यविनगत 
जीवन तथा विव्वाम में स्वतंत्र हैं । इसीलिए हिन्दू-धम का 'महान कहा 
गया है ; क्योंकि यह मानव-धमं है, और देश, काल तथा परिस्थिति के 
अनुसार इसमें परिवतन-परिवद्ध न की छूट है। कहना चाहिए, हमारे 
पुवजों ने धर्म की पूरा व्याख्या की है। इस समझ ने सकने के कारण ही 
लोग कुछ-का-कुछ कहन-समभने लगे हैं | धर्म के नाम पर अधर्म चलाया 
गया ! यही घृणा का वीज । इस स्पष्ट करने की जरूरत है । 

आज चर्चा है कि सरकारी शिक्षा-संस्थाओं में घामिक शिक्षा जारी 
की जाय, या नहीं ! लोग कहते हैं, किस धर्म की शिक्षा जारी की जाय | 
हम कहते हैं, मानव-धर्म की शिक्षा दी जाय, किसी मत-मजहव की नहीं । 
इसी वात को स्पष्ट करने के लिए यह प्रयास है । 

यज्ञ के संवन्ध म॑ मरी एक नयी उदभावना है, जो विद्वानों के 
पह़तयोग्य चीज है। इससे घमसंबन्धी एक बड़ा अन्धचकार तो दर 
होगा ही; काव्य तथा साहित्यश्ास्त्र में फंली हई एक भ्रान्त धारणा भी 
ममाप्त होगी। मेरा विचार है, इस यज्ञनसबन्धी उद्भावना का अगरजी 
अनुवाद छपवाकर पाश्चान्य विद्वानों के पास भेजा जाय, जो भारतीय 
संस्कृति तथा संस्कत-साहित्य की शोध का काम करते है। मु विश्वास 
है, मरे विचार से वे सहमत हो जायेगे, और उनकी यह गलत विचार- 
धारा इससे बदल जायगी कि वेदन्युग के लोग आग-पानी आदि प्राक- 
तिक तत्त्वों की पूजा करते थे । 


धर्म और सम्प्रदाय 
प्रारंसिक 


जब यह मनुष्य नाम का प्राणी अवनी विवेक-बुद्धि के द्वारा कुछ 
ऊपर उठनेवाला और यायावर (घुमकक्ड ) तथा वन्यजीवन की जगह 
नागरिक या बस्तीदारों का जीवन अपनाने लगा, तो सहयोग-सद्भावना 
का विकास हुआ ५ अपने नव (नागरिक) जीवन को अधिक सुखमय 
बनाने के लिए उस समय के ऋषियों ने कुछ नियम बनाये । समाज- 
व्यवस्था के लिए वैसे नियम बनाना अनिवायं था। जंगली जीवन में कोई 
नियम-बन्धन न थे । चाहे जिसे चाहे जो मार देता था। घाहे जिसका 
भोजन चाहे जो छीनकर या चुराकर खा लेता था ! किसीं भी स्त्री 
को कोई उठा ले जाता था ! बच्चों के लिए समुचित व्यवस्था न थी ॥ 
धत्री-पुरुष का भी व्यवस्थित सहयोग न था। ठीक वही स्थिति थी, जो 
बन्दर या वन-मानसों की देखी जाती है। 

धीरे-धीरे मनुष्य की वाणी निकली । भाषा बनी और इसमें विकास 
होने लगा । बुद्धि-विवेक जागृत हुआ और सोचा जाने लगा कि हृधर से 
उधर भागते रहने का यह यायावर-जीवन या जंगली जीवन छोड़कर 
एक जगह बस्ती बनाकर रहना अधिक अच्छा है। घर बनाना आ गया, 
पश्ु-पालन तथा खेती करना आ गया और विवाह-प्रथा का जन्म एवं 
विकास हुआ । बच्चों के पालन-पोषण की जिम्मेदारी पुरुष ने भी ली । 
स्‍त्री और पुरुष के काम का बंटवारा हुआ। बच्चे को साथ लेकर कठिन 
परिश्रम करने में स्त्री को उतना सक्षम न देखकर इसे घर पर सड्चित 
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भोज्य सामग्री तथा पश्ुओं आदि की रखवाली के लिए रहना टीक समझा 
गया और पुरुषवर्ग याग-क्षेम का भार अपने ऊपर लेकर बाहर के सब 
काम करने लगा । परस्तु स्त्री फिरमी पृरुष की अपेक्षा निवल थी : अतः 
(पुरुष की अनपस्थिति मे) दूसरे लाग आकर उसके भाज्य पदार्थ तथा 
पद्ु आद छीनतव-चुराने लगे। रत्री वचारी अपन छाटे बच्चा को सभालती 
या उनसे लदती ? लद॒ने पर भी क्या गति | इस तरह अव्यवस्था को 
टूर करन के लि कुछ नियम बन और कहा गया कि टन नियमों का 
पालन सबको करना चाहिए।। कहा रया हमारा धरम 2 कि इन नियमों 
का पालन करे । यह हमारा कर्तव्य हैं, एम 6। उन निय्रमा मे से कुछ 
ग्रे 2. 


अहिसा सत्यमस्तेयं शोचमिन्द्रियनिग्रह: । 


+अहिसा रमारा प्रथम धर्म 24 एक-दूसरे का मारना दाक नहीं 
है । सचाई का बताव आपस में करना चाहि|। विसी की चीज च॒राना- 
छीनना बुरा है। यह काम ने करना चाहिए । सन में दगावाज़ों रखना 
बुरा है। सफाई अच्छी चीज है । अपन मन की तथा अखि आदि कह बस 
में रखना चाहिए । यह नहीं कि छिगीको का: अच्छी चीन देखों और 
उसे ले लेने का सोचने लगे या जलन लगे ' अ्नो चाल मे क्री सन्तष 
से सुख लो, उसीसे काम चलाआ । 

इन्ही नियमों को यद्याकर दस की सरया उक १; चाथा गया हीोर 
कहा गया -'दशक घमंलद्गाम धर्म के ग देगा भद 7 । आग चलकर 
इसी तरह के और लियम-उसलियमस बने । इेसलरह धरम या वलच्य-प्रान्त्र 
का विस्तार ह॒आ। 

ऊपर 'सामसान्य धर्म का उन्हलेख 7 / ; स्त्री, परप, कई भी हो, 
सव यो 'अटिसा' जादि नियमा का पालन करना शवश्यक है । इसके 
अनस्तर 'विशेश घम सामने जाय। स्त्री ता परुष के प्रति उधचा पहय का 
स्त्री के प्रति क्या धर्म या झतव्य 7, उसके वियम बते । ये स्त्री धरम, एवि- 
धम आदि 'विशप धम है । 

दस एकार जय लिप्त बने गए और लग उनका पालन करन लगे, 
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तो जीवन सुखमय होने लगा | वह हाय-हत्या रुकी और सुख-चैन की 
वृद्धि हुई । 'धम इन कतंव्य-नियमों को कहने लगे; क्योंकि मानव-समाज 
का धारण इनसे हुआ। इनसे अभाव में, - धर्म के अभाव में समाज 
छिनम्न-भिन्न हो जाता और फिर वह जंगलीपन ! इसीलिए घर्म की प्रतिष्ठा 
हुई | परन्तु समाज में कुछ ऐसे लोग सदा से हैं, जो आयुरी प्रकृति प्रकट 
करके धम से असहयोग करते हैं। वे स्वार्थ के वशीभूत होकर घर्म की 
उपेक्षा करते हैं। उस युग में भी ऐसे लोग थे । उन्होंने कहा--“हम तुम्हारे 
धम को नहीं मानते-- हम तुम्हारे 'सत्य-अहिसा' आदि के सिद्धान्त-नियम 
न मानेंगे। जैसा मन होगा, करंगे। लूटेंगे, मारंगे, चोरी भी करंगे और 
सव-कुछ करगे। 

इस घोषणा से आवश्यकता हुई एक शक्ति की, जो इन लोगों को 
वलपूर्वंक भी अधमं-मार्ग से रोके। पुरुषों की अनुपस्थिति में यह धर्मं- 
द्रोह्टी पुरुष-दल सव कुछ छीन ले जाता था । रात में चोरी भी कर लेता 
था। औरतों को भी उड़ा ले जाता था । मार भी देता था । क्‍या किया 
जाय ? 

सोचा यह गया कि इस दस्यथु-वर्ग से जान-माल बचाने के लिए एक 
शक्ति चाहिए। कुछ लोग इसके लिए नियत किये गये । वे दिन-रात 
चौकसी करते थे। किसी की चीज कोई चुराने-छीनने न पाता था। यदि 
कभी किसीको ये रक्षक लोग चोरी करते या किसीकी चीज छीनते या 
धोखा देते पकड़ लेते थे तो तरह-तरह की सजाएँ देते थे। सजा देने 
के नियम जबतक न बने, ये अपनी बुद्धि से चाहे जो सजा दे देते थे । 
हाथ काट लेते थ, आँख फोड़ देते थे, जान से मार देते थे । इस तरह 
अहिसा तथा “अस्तेय! आदि धर्म की शक्ति से रक्षा हुई, उन नियमों 
का पालन जबरदस्ती कराया गया | इस प्रकार समाज की रक्षा करने के 
लिए, धर्म का पालन कराने के लिए, जो विशिष्ट रक्षक रखे गये उनके 
भोजन आदि की व्यवस्था वे लोग करते थे, जिनके परिवारों की ये रक्षा 
करते थे । सब लोग अपने-अपने भोजन से थोड़ा-थोड़ा निकालकर इन 
रक्षकों के मुखिया को देते थे और बह सब को बॉँटकर खाता था। यह 
आजकल के “राज्य-कर' का पूर्वरूप था और वह उस तरह से समाज की 
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रक्षा ही 'राज्य-व्यवस्था' का आदि रूप है। जो नियम इस तरह बल- 
यूबक मनवाये गथ, उन्हें ही आगे चलकर 'राज्य-नियम कहा गया । 
“अस्तेयम्‌--चो री न करना चाहिए, यह धमं-नियम है। जब इस नियम 
का पालन बलात्‌ कराया गया और कह दिया गया कि चोरी करन पर 
सजा दी जायगी तो, वही 'राज-नियम या 'कानन कहलाने लगा। 

कुछ एस भी धर्म-नियम हैं, जिन्हें राज्य के मिपुद नहीं किया गषा। 
जैमे-- गरीब की मदद करना भी घर्म है, पर हसमें जबदस्नी नहीं है | 
न करो, तो राज-दण्ड नहीं | 

इस तरह धर्म के कुछ अद्»भ (नियम) तो राज-नियम बना दिये गये 
और कुछ स्वतन्त्र रखे गये | जो निपधात्मक नियम थ-- दिसा न करनी 
चाहिए, चोरी न करनी चाहिए (अटहिसा-अस्तेय आदि )- जिनका पालन 
न करने से समाज के मूल पर ही कुठाराघात था, उनका कशाई से पालन 
कराया गया और उन्हें 'राज-नियम बना दिया गया । दान, परोपकार 
आदि को मुक्त रखा । स्पप्टत: आज धर्म के नियमों मे से कुछ तो कायन 
के रूप में आ गये हैं और घाब सव॒ नागरिक कतत्य' के नाम से जाने, 
मान लगे । अर्थात समाज को धारण करने के लिए जो निग्रम बने, 
ये दो भागों में आगे चलकर विनक्‍त हो गये । “नागारक थास्त्र' मे जो 
कतंब्य बताये गये हैं, वे धर्म ही तो है। बस, यही सल्लप मे धर्म है । 
कर्तव्य-्थास्त्र ही पहत' धमं-शास्श' के नाम से चलता था। 


ब्िधि ओर निषेध 


कृतव्य या धर्म के दो म॒स्य भेद है. १ सामान्य और + विशेष । 
सामान्य धरम सब के लिए होता है । 'अधिसा, सं यम, अस्त्यम, शौनम, 
दन्द्रिय-निग्रट: आदि 'सामास्य धर्म' है। सबके जिए इन नियमों का 
विधान है । और, राजा का ब्या धर्म # , प्रजा ता राजा (सर्या२) के 
प्रति क्‍या धर्म हैं, क्‍या कते ये /” , ससतान वा अप माता हा वि 
क्या धर्म है, ते सब विशेष धर्म है ; ये दोनो घ्म फिर 'विधि-निधण' 
भेद से दो प्रकार के है । 'जसहावय पर दया करनी नःरिए' यह विधि 
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है ओर 'हिसा न करनी चाहिए' 'निषेध' है। 'असत्य न वोलना चाहिए 
“निषेध है और सत्य बोलना चाहिए 'विधि' है। कहीं-कठहीं (विधि! पर 
ही अधिक जोर है; जेसे 'सत्यं वद!'--सच बोलो ; सच बोलना ही 
चाहिए । यहाँ 'अस॒त्यं न वद' कहने से काम न चलेगा ; इसीलिए “सत्य 
वद यों विधि की है। मान लीजिए, आपके सामने किसी शक्तिशाली 
दुप्ट ने किसी निरपराध निवल को मारते- मारते वेदम कर दिया और 
उसके घरवालों की भी वे-इज्जती की । आपमें इतनी सामथध्य नहीं कि 
उस दुप्ट का सामना करके उन असहायों की रक्षा करलें। कुछ बोलें, 
तो आपभी ले लिये जाये । आपने एक धर्म की उपेक्षा की ; असहाय की 
मदद नहीं की । आप में शक्ति न थी; इसलिए आपकी यह धर्म-उपेक्षा 
सह्य है । परन्तु, यदि वह सताया हुआ व्यक्ति राज्य-न्यायालय में जाता 
है। राज्य की पुलिस उस दुप्ट को पकड़ लेती है और उसपर अभियोग 
चलता है । इस समय आपको प्रत्यक्षदर्शी साक्षी के रूप में उपस्थित किया 
जाता है और आप “किसी भगड़े में पड़ना रंभेट का काम है! समभकर 
चुप रहना चाहें. तो क्या ठीक होगा ? आप वहे--मैं भूठ तो बोलुंगा नहीं 
कि “यहाँ कोई मार-पीट नहीं हुई ।” और न यही कहूँगा कि “पुलिस 
ने जिस अभियुक्त बनाया है, वही वहाँ मारा-पीटा गया था।” ऐसा 
'असत्य-भाषण' अधर्म है । “मैं ऐसा पाप न करूगा । तो, इतने मात्र 
से आपका कर्तव्य पुरा न होगा। 'असत्यं न वद' से ही काम न चतगा | 
'सत्यं बंद! इस विधि का पालन करना होगा । सच बात कहनी ही होगी 
और उस दुष्ट को राज-शासन द्वारा ठीक कराना होगा । तभी समाज 
की शान्ति और सुव्यवस्था स्थिर रह सकेगी । इसीलिए “असत्यं ने वद 
इस निषेध का ही नहीं, 'सत्यं वद” इस “विधि! को आगे रखा गया हैं । 
भूठ बोलना अपराध हैं; क्योंकि दूसरों को धोखा देने का यह साधन 
है। धोखा देत से या ठग-विद्या से समाज-व्यवम्था विगड़ती है । इसीलिए 
इस “धर्म” का पालन राज्य द्वारा बलात कराया जाता है। ऐसा भूठ 
बोलना राज-नियम के अनुसार “अपराध है, जिससे दूसरों को धोखा दिया 
जाय। भारतीय दण्ड-विधान की धारा ४२० बहुत प्रसिद्ध है। परन्तु विधि 
'सत्यं वद' को भी कहीं-कहीं कानून में ले लिया गया है। किसी फौजदारी 
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मामले में आपको पुलिस प्रत्यक्षदर्शी गवाह के रूप थे चाहे और आप बढ़े 
कि मैं कछ न कहंगा, अदालत में ने जाऊंगा, तो यह आपका अपराध 
सममभा जायगा ओर सजा मिलती है, इसके लिए । यहा 'स थे वेद विधि 
जवदस्ती मनवात का प्रयनन राज्य न करे, उस विम को कानन का रुप 
ने दे दिया जाय, तो समाज का काम ने चले । तब राज्यन्यासन केस तिसी 
दुप्ट को ठोक करेगा ? इसीलिए कभी-कभी विधि रूप घम भी राज- 
नियम बन जाते हैं । 

द्वान करता चाहिए यह विधि हैं । दान एक बटले बड़ा अग दे 
धम का। कारण, दान के हारा समाज के अशझ उत्तम काय हा। 2 । 
पाट्याला, घमणाला, कुए, तालाब, छावव लिया आदि दान ने ही सम्मन्त 
होनवाल काम है, जिनसे समाज को राख मिलता / । परर्ल साधा रणतव: 
'दान' विधि को ख्वेस्छा पर छाट दिया गया है। दास करा ले इ्यप 
होगा, न करों, तो कोई जार नहीं ७ यह साधारण स्पिन 2 । परर्स्‍्त 
अत्यन्त आवश्यक स्थल मे दान भी जाएस्टी करा लिया जाता ह । 
दान! की विधि भी कानून का रूप घारएद बर दी 72। चारा, डरावा, 
लुट-ख्गाट, हिंसा आदि अधर्म का रावत के विश राउथ से पुलिस तथा 
न्याय।जय आदि विभाग स्थापित [॥5।+ घम्र वा एक अग विद्या नी 
मनजी ने बताया है और समाज का फ्रयत व्यक्ति जअवन बच्चा को 
शिक्षा के लिए प्रिशिपत प्रोफेसर थे 7 उसे हो छा नोकर रख 
नहीं सकवा। गरीब ही ता बाला संा9, घनी भी शिक्षा अत बसा 
प्रबन्ध नही कर सोव 5 । उसके लिए राऊप ले शिा-विभाग स्थापित किया । 
विशालय, महाविद्यालय जोर 'तिाएनलिंदालय ये? | हा विधि-निपेध के 
इस वास के बरन के लि राय है या को से मिट ? शिक्षा मं 
बड़ा | राच किया जाये / लिणिय ( चार, टिसा जादि ) काम) के 
रोकल के लिए ऐलिस रसना आवब्या सोर इसके लिए घने बाह्य | 
यह 3] से जाये ? जनता वे) 'दीन दें" बा उपदेश इसीलिए! है परन्तु 
सम्नवत१ अपती राजी 4 सहल कम गे राज का इस कागा के लिए 
'दाने ?, या स्थिनछत बर झट दा जाय। तब समाहऊ व बाझ ने 
चल ह्गा। दर्सीला रज्य ते जबदस्री दाना लने की व्यवस्था को 
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इसीको 'कर' कहने हैं। इतनी आय पर इतना “दान राज्य-व्यवम्धा के 
लिए करना ही होगा ; अन्यथा बलपूर्वक ले लिया जायगा । यही राज्य 
द्वारा गृहीत “दान “कर' है, जिससे सडक बनती हैं, रोशनी होती है और 
नदियों पर पुल बनते हैं । सबको आराम मिलता है ! 

इस तरह “विधि तथा “निषेध” अनिवाय्यं समभे जाने पर “राज- 
नियम' में ले लिये जाते हैं । 

कहा गया है कि धर्म की व्यवस्था समाज की शान्ति-व्यवस्था तथा 
सुख-समृद्धि के लिए है। हो सकता है, एक नियम समाज के सूख को 
ध्यान में रखकर जब-कभी बनाया गया हो, पर आगे चलकर किसी 
समय वह नियम अनावश्यक हो जाय ; उससे समाज को हानि पहुँचने 
लग जाय । तब उस नियम को हटा दिया जायगा । इसी तरह किसी 
समय किसी नये नियम की उदभावना भी होगी। देश, काल तथा पात्र 
के भेद से धर्म-भेद हो सकता है। मुख्य उद्देश्य है समाज की शान्ति- 
व्यवस्था तथा सुख-समृद्धि । इसके ही लिए सब नियम होने चाहिए । धर्म 
से सुख होता है। सुख अपना भी और समाज का भी | और प्तमाज 
मुख्य है और उसीमें हम भी हैं। धर्म के सब नियम इसो कसोटी पर 
कसे जायेंगे । हमारे यहाँ बडी उदारता से कहा गया है-- 


'थतोष्भ्युदयनि:श्रेयससिद्धि: स धर्म: 


--जिससे अपनी उन्नति हो और कल्याण (मोक्ष) सुलभ हो, वही 
धर्म है। 

चोरी से चोर का “अम्युदय' तो है ; बहुत साधन तुरन्त घर में आ 
जाता है ; परन्तु उससे उसका कल्याण नहीं । आगे मुसीवत में पड़ेगा, 
जेल काटेगा, वन्धन में पड़ेगा, मुक्त न रह सकेगा | समाज उसे खुला न 
छोड़ेगा । इसीलिए उसका वह काम (चोरी) धर्म नहीं, अधम है । 
जिससे 'यह लोक' बने, अपने को सुख मिले और पर-लोक' भी बने, 
दूसरे लोग भी सुखी हों, वह “धर्म, है। 'जियो और जीने दो' का सिद्धान्त 
ही धर्म का मूल है । यही कसौटी है। इसके अनुसार धर्म के नियमों में 
फेर-फार छुआ करता हैं। हमारे यहाँ यह नहीं कहा गया है कि वरशिप्ठ 
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या याज्ञवल्वय ने जो कुछ वढ़ दिया, कही 'घर्म 2?! सम्भव ०7, लिख 
समय उन्हान घम_् के व नियम बनाये थे, उससे आज लविल्‍्ल बन्वितवि शा । 
तेव हम उन निय्रमों भें बंध केस सटगे ? दम आवम्यवना वे वरूगार उन 
नियमों में फेर-फार करना होगा । कुछ मजटदो मे कह दिया या है कि 
जो कुछ यहाँ लिख दिया गया है, वही थम / | यह गज जान / 
डसीस जहता बढ़ी और र्म के नाम पर रान खरादिया 7 । वास्व- 
विक धर्म में ऐसा नहीं 6 । यहां एक कसीटी दी गयी रा >युद प- 
निःश्रेयसमिद्धिः स धरम. | प्रत्यक धर्म को, नियम का इसपर रथ ला। 
कितनी छूट के | हमार य्गाचार्यो ने बद्धि पर जार दिया ? और का ₹ 
कि प्रत्येक तिमम को बुद्धि से परीक्षा करा और देखा हि बट उम्टारे 
अभम्युदय तथा नि:श्ेयस मे सहायक है किनती | पद गाहादव /&. सा 
उसे धर्म' कहेगे और बाबक 2 ता अबम | कछीए द; ह छा +- बड़ा 
दारणमन्विच्छ -- बद्धि को सहारा खा। गाय भन्ये ६ हा सग॒र 
है, जिसमें भगवान से वहां प्रार्थना वा गयी 2 थि _मभारी बयि आटा! 
बुद्धिवाद में ददता) को कामना वी गयी है हो मालय दवल मा मत ! | 
कहा गया है कि अपनी बडि से से चा कोन बाद वा हु ाए 
भी चाटे जैसे तियम बनावबर 'घ्म! व नाम पर चला २,772 8१० कर कि 
मैं 'ईदवर का दल है; तो कया 2में आज मदेस रे बहा सब मान बना 
चाहिए ? नही, एसा मानना अधम होगा ७ हम रामार हो -दन्हि- यबस्था 
तथा सुख-सम्रद्धि के लिए बद्धि तो बसोंटी पर विश की भी वात सैसय 
और तब माननयाग्य मानग, ने मानतयाग्प ले मानने । रस व दिदाद 
का तसिरस्कार कर देते गे ही वे नव पन्च चल, जा तर गया हज! 
इस मजहब भे ने जाय, उस असमी समभकर बे जे तर 24१ ॥ ८६7 व 
उसका काल वर देना धर्म / और टरास तम्ग हू रु. घवाप्रा।त 
होगी | एस ही जनबादीा ते संसार भे अलग बार मे वब'स रत 7 । 
मानवन्धर्म मे रस 5 दाद की जा ही बा दी गा ० । जेदा धरम ०, 
बया अपर है, इसकी पटयान वे लिए 3 निदेश 7, घना न जरा / 
बदेद: स्मति: सदायार: स्वस्प जल पिपम्रात्मन: । 
एलच्चतुविध प्राह: साक्षाद्धमंस्प लण्णम ।। 
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धर्म का लक्षण- कतंब्य की पहचान-- चार तरह से कर सकते हो : 
वेद (ज्ञान) धर्म में प्रमाग है। स्प्रति या धर्मशास्त्र भी धर्म का स्वरूप 
बतलाते हैं। सत्युरुषों के आचरण देखकर भी कतंव्य-अकतंव्य का बोध 
हो जाता है। और इन सवपर मुहर हैं अपनी अन्तरात्मा की । मन 
स्वयं कह देता है कि यह कतंव्य है, यह अकतंव्य हैँ । सो, मन या बुद्धि 
को धर्म-निर्णय में प्रमुख स्थान प्राप्त है । 

युग के अनुसार भी कतंव्य-कर्मं बनते बदलते हैं। एक समय में जो 
दुःखदायक है, दूसरे समय में वही सुखदायक हो सकता हैं। नयी समस्याएँ 
भी खड़ी हो सकती हैं ) मुख्य उद्देश्य सामने है-- समाज की सुख-समृद्धि ॥ 
उसमें सहायक जो हो, वही कतव्य, धर्म । उसमें बाधक हो, वह अधर्म । 
यही कारण है कि युग-युग में धर्म या कतंव्य कर्मों में किचित्‌ फेर-फार 
होता रहा हैं। मन्‌ ने लिखा है - 


अन्ये कृतयुगे घमस्त्रितायां ह्ापरे परे । 
अन्ये कलियुगे नणां थुगहासानुरुपतः ।॥। 


+मनुष्यों के धर्म या कतंव्य सतयुग में कुछ और थे और तेता 
तथा द्वापर में कुछ और । कलियुग में कर्तव्य-कर्म कुछ और हो गये हैं । 
युग-क्वास या काल-क्रम के अनुसार (परस्थितियाँ बदलने से,) कर्तव्य-कर्मो 
में फंर-फार हाता है। समय-समय पर अनेक स्मृति -ग्रन्थ या धम-शास्त्र 
बने और उनमें परस्पर कहीं-कहीं बहुत मत-भेद है । इसका कारण 
यही है कि एक का प्रणयन एक समय में हुआ, दूसरे का दुसरे समय। वेद- 
भूलक सभी अपने को कहते हैं । कारण, वेद का तो उपदेश ही यह हैं 
कि धर्म का आचरण करो और अम्युदय तथा निःश्नेबस--इस लोक में 
उन्‍नति और बाद में सदगति- प्राप्त करो । वेद यह भी कहते हैं कि धर्म 
का निर्णाय बुद्धि से करो। प्रत्येक जन की प्रत्येक परिस्थिति के लिए 
कतंव्य-अकतंव्य का निर्णय किसीभी शास्त्र में हो ही नहीं सकता है । 
सो, वेद भगवान्‌ की आज्ञा के अनुसार युगानुरूप विभिन्‍न स्मृति-ग्रन्थों का 
निर्माण समय-समय पर हुआ। यदि कहीं किसी स्मृति में कोई बात ऐसी है, 
जो वेद-विरुद्ध मालूम दे, तो उसे न मानने के लिए स्वयं मनुजी कहते हैं--- 
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या वेद-बाह्या: स्मतयों याइच काइच वटप्टय: । 
ता:सर्वा नि:फला प्रेत्य तमोनिष्ठा हि ता: समता: ।। 


जो धम-ग्रन्थ बद-चिरद्ध -ों और हिलल सूदम टर्टि हा अभाव 7. 
वे सब व्यर्थ ट्रै। उनसे ध्म-निशगाप हा नहीं संवत्ग । 3 संयकर 
अन्धकार म पहुँच-प, चाग , वेद, ज्ञान । वदबाह्व सुप्रति जान से नर 
'घम-ग्रन्थ, न्याज्य | 

वर, यह सब निशोय वृद्धि ले होगा कि बीोस-सा धरम वब्ब दर: 
बाह्य है। वद ही ध्वम वा उन्‍्तम उशण क्या कह _* बाॉददि भे देख। उ एर 
शीज पहचानो । टस तरह यहां अल्सर मां को सम में प्रमाण लाना गया 
है। आत्मा तरस्त बालती , हि ये मम अच्छा / जार बट दुरा । 
उस (आत्मा) की थात रखाब था कारण कई ने माल, आत्म 7 या वर, 
तो इसका कया सपाय 2? यही असली सआास्म-खया /, हा गापावर 
करके धंम-प्रतन्थ में इच्लिडियु का अजगेड आन्यी कह गया: 
से क्या धमं-कर्म की जाशा | बह सर गह यह शोकण -+रध्ातण बन 
सकता है । 

सो, युग के झनसार कतेव्य-र्शो मे परचफर 7णा कस्गण आग 
आया है. होता होगा ।व्यसिल-कंद हो था पथ गे भा कल ४ » 5 
होता #/ । रईस सर खम या मवव्य 2 ; | या नदी वाई सर या 
नहीं ! नवेत्र बद्धि ते काम मे लाता प गा | 


मनु के निदंश - दशलक्षण धम' 


बड़ा गया 2 5 5 जब 5 के दया जि हज जकण पाए कद 
तथा लिप गत 7 हक 5 आते का कक डा जाए है पड गे 
कया कत-य ताथा छपी अवले ये 2॥।4 मन सभा के जोर व पआ दयर 
लिख 2 जा इस तर? के जन 7 5 रण के हाण अभाव 7. हइहत 
जो धन्य ॥ 59७. हा जे का हा *! ह 022: 03077 7 2 के 9 47 आर 5 आज 
सकते | मतलब यह कि ये जो देगा बात बांदा 6, रालरहओा अन्य 
भी धर्म भे सम्मलिंत है । हो संबटा 7, मन से पल समाज में ईसा दस 
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वातों पर अधिक जोर दिया हो मौर मनु ने ज्यों का त्यों लिख दिया हो। 
हैं भी ये दस अत्यन्त आवदयक, समाज-संचालन के लिए । देखिए --- 


धति: क्षमा दमोषस्तेयं शौचमसिन्द्रियनिग्रह: । 
घोविद्या सत्यम्रफरोधो दशक घमंलक्षणम: )। 


ये दस धमं के लक्षण या उपलक्षण हैं--१ -धृति, २--क्षमा, ३-- 
दम, ४-- अस्तेय, ५--शौच, ६--इन्द्रियनिग्रह, ७-- धी, ८५-विद्या, 
सत्य और १०--अक्रोध । 

धृति ८ धैर्य, जो व्यक्ति तथा समाज के लिए बहुत जरूरी है। घर 
के विना न व्यक्ति का काम चल सकता है, न समाज का। क्षमा की 
उपयोगिता के बारे में कुछ लिखने की जरूरत ही नहीं हे । “दम कहते 
हैं मत को वस में रखते को, जो धर्म का मूल ही हैं । जिसका मन बस 
में नहीं, वह वुरे-से-वुर॥ काम कर सकता है। “अस्तेय कहते हैं चोरी न 
करने की । समाज का यह सबसे बड़ा अपराध हैँ । सब से ज्यादा इसका 
जोर हें। इसे हटाना एक बड़ा धर्म है। इन्द्रिय निग्रह का कहना ही क्‍या ! 
लोग आँखों के और रसना आदि इन्द्रियों के चक्कर में आकर बढ़े से 
बड़ा अपराध कर बैठने हैं। इन्द्रिय-निग्रह करना धर्म है; बहुत बड़ा धर्म 
है, धर्म की जड़ हैं। धी (बुद्धि) से काम लेना भी हमारा धर्म है । भेड़- 
चाल मिटाना पुण्य कायं हैं । विद्या तो धर्म है टी । विद्या हमारा धर्म या 
कतंब्य है और इससे किर आने धर्म-तिर्शय करते में मदद मिलती है । 
सत्य का धर्म में क्‍या स्थान है, सव जानते हैं। इसके बिना व्यक्ति या 
समाज का काम चल नहीं सकता। व्यापार तो नष्ट हो ही जाता है। सचाई का 
बर्ताव करने के कारण ही दूसरे देशवाल अरबों रुपये कमाते हैं और सात 
समुद्र पार यहाँ बठे हुए हम करोड़ों के आर्ड र रोज उन्हें देते रहते हैं। हमारे 
यहाँ नमूना कुछ देंगे, माल कुछ देंगे ! ऊपर कुछ है, भीतर कुछ ! इमीलिए 
व्यापार नहीं चलता है। 'सत्यनारायण' की कथा में यही संत सममाया 
हैं। सत्यना रायण का व्रत भंग कर देने के कारण उस व्यापारी के वे 
भरे-भराय जहाज इब गये थे। फिर सत्यनारायण का ब्रत लिया, फिर 
माला-माल। यह 'सत्यनारायण का ब्रत है क्या, जिसका इतना माहान्म्य ? 
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दिनभर भूखा रहना मात्र ? मूठ वात है। “सत्य ही नारायण है। सनत्य- 
नारायण का ब्रत--- सत्म बोलन को प्रशित्र प्रतिज्ञा । इसी वल जा बट 
माहान्म्य है। क्राधथ न करना भी मनप्य कापम्म है। कराघ मे भी बच? 
अनर्थ हो जाते हैं । 

हस तरह ये दस भेद ढ7। इसी तरह दान, परापकार आदि भी 
समझिए , जिनका इसमे उल्लेख नहीं है । वस्तुत: ये दस धरम के मं 
कारण समझे गये हैं । 

मनु ने अपने समय तक प्रतलित सभी कते था का तथा शिटोचार 
आदि का उल्लेख किया है । वह समय अब से बरत पा काट! नर 
बातों में हमारे जीवन में परिवर्तन ह गया है। फिर भी. मन न सूत्र 
दिया है कि वेद तथा धमझास्थ से धर्म का निय 8 रा और सत्परय! 
के आचरण देखो, शिक्षा लो । सब से ऊपर तम्टारा अन्त राष्मा है, रम 
का निर्राय करने मे। अपनी बुद्धि से बाम लो, रब रपट हा जायगा , 
यह बहुत उत्तम पहचान है । 


मनु ने धर्म का निर्गंय बडे विस्तार थे किया ह। सामान्य पर, 
विशेष धर्म, आपद्ध म॑ आदि का बगान अलग अलग रिया है। राज-प्रम 
के वरगान में राज-नीति का तन्व ही समना दिया 2 । रधी-घम , परिि--म 
आदि सब वुछ है। यहाँ, अग॒ते अध्याय भे, मतु-स्मति से फुशु वाइप 2म 
उद्धत करेगे । आप देखे. केसे सुन्दर ढेगे से धमं-निर पा रिया गया है : 
इन धर्म-नियमा से से बहती का कारन वा रूप मिल गया है, आहकव 
कुछ को “नागरिक कर्तेव्य' कहते है और बृछ शिप्टानार में गहीत है । 
१--परस धर्म 


माजार: परमो धर्म .भर्युक्त स्माल एबं सच । 
तस्मार स्मिन सदा युक्तों स्पादात्मवान द्िज:। 
आश्च (रबिस्युतोी बिप्रो न वेदफलमइनुते । 
आचारेल त्‌ संयकक्‍त: सम्पूणफ्सभाग मदेत । 
एबसालारतो दृष्टथा धमंस्यथ मुगयों गांतम । 
सर्वस्प तमसो मूसमाथार अगहू: परम । 


न] छ | 
रा पर 
| 4 4 
४ थट 
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'द्विज” उस समय सुसंस्कृत जन को कहते थे, जिसे आजकल हिन्दी:म॑ँ 
'शिप्ट' और अंग्रेजी में 'जेण्टिलमेन' कहते हैं। धर्म तो इन्हींके लिए है । 
असंस्कृत लोग धम या कतेग्य का विचार क्या जानें ? सो मनुजी ने 'द्विज' 


के लिए आचार (आचरण) सबसे बड़ा घर्मा बतलाया है। जिसका .. 
आचरण ठीक नहीं, चाल-चलन खराब है, वह चाहे जितना पढ़ा-लिखा 


(वेदविद) हो, कभी जीवन में सफल न होगा । 


मनजी कहते हैं-- आचरण सब से बड़ा धर्म हैँ । वेदों में और घर्म- 
ग्रन्थो में आचरण अच्छी तरह समभाया गया है। इसलिए द्विज को सदा 
इस--आचरण -- पर ध्यान रखना चाहिए | और यह तब हो सकता है, 
जब “आत्मवान्‌' वनोगे; मन तुम्हारे बस में हो । मन-चले आदमी कभी 
भी अपना आचरण ठोक नहीं रख सकते । 


--आचरण-द्वीन द्विज अपनी विद्धत्ता का, अपने ज्ञान का फल प्राप्त 
नहीं कर सकता। कोई वी० ए०, एम० ए० यदि चोर या लफंगा हो तो 
उसे कसे कोई उत्तम पद मिल सकेगा ? उसका तो पतन होगा । हाँ, 
विद्त्ता के साथ-साथ यदि आचरण भी ठीक है, तो सर्वधा उसे सफलता 
मिलेगी ! 


--इस तरह के आचरण पर ही मुनियों ने धर्म --कर्त व्य-शास्त्र--- 
का सव कुछ देखकर इसे सब तपस्याआं का मूल बतलाया है--जड़ उन्होंने 
पकड़ी हैं । 


सच पूछी तो ये वाक्य सम्पूर्ण धर्म-शास्त्र के सार हैं । कर्तव्य-शास्त्र 
पढ़ने से कुछ नहीं होता, जबतक अपने आचरण में उसे पुरा न उतारो। 
धर्म के जो अजड़ू--सत्य-अहिसा आदि-- बताये हैं, उन्हें जान लेने से काम 
न चलेगा, उनपर आचरण करने से फल मिलेगा । धर्म का फल है-- 
समाज की सुख-समृद्धि और उस समाज में हम सब हैं। “सत्य बोलना 
बड़ा अच्छा है! कहते से काम न चलेगा, जव॒तक उसे अपने आच रण में न 
उतारोगे। सचाई के व्यवहार से ही तुम सख पाओगे। सत्यनारायण के 
ब्रत का माहात्म्य है; पर एक दिन उपवास करने का नहीं । सत्य का 
मजाक करते हैं लोग । सत्य ही क्‍यों, धर्म के समी अज्ों का यही मजाक ! 


. #ए 5 ई 


सर्मऔर सम्प्रदाय ध्डे 


“महात्मा गाँधी की जय बोलत हए और अहिसा के गील गोद #ए हजार 
लोगों ने बडी ऋरता के साथ निरपराध लोगों का बत्ल किया यह हमने 
देखा । यह “अहिसावाद' का और महात्मा गाती ही अनुराधपिता का 
मजाक ! इससे तो संसार में और अधिक पद्नुता बढती है । इससे तो वे 
जंगली ही अच्छे, जा सत्य और अधिसा आदि धर्माद्ना को दाल ही नही 
जानते । कानून को जानकर उसता उत्लड्रन वरगा बहल बा 
अपराध है । 

आजकल '“बर्मात्मा' लोगों में साचार वा स्थारा ही अर्थ छिया जाता 
है। जो किसीके भी हाथ की बनी रोटी न खाला 2, लगती थी धोवार 
रसोई में जाती हा और पानी से नहीं, देख से आटा मसाला ही और तब 
पूड़ियाँ बनाकर खाता हो, वह आवान-विचार रखनवाला उठा जाता है ' 
भले हो फिर वह तम्हें बाटने दौहता हो, रहार्थी / और रपट रहना 
है--- हमें हुनिया से क्या गतलब' स्वामी दादनस्दओ अपने कृटुर 
एक चर्चा किया करते थ -- 

“हमारे यहाँ एव रसोटया लीवर था गा बादशांग  सरे पिता नी 
पुलिस-कॉतवाल थ । >7म लाग होटे 4 आर _आ ४ का दाह ने जान * 
थे। कभी घोख में भी पतवि चौके के भीतर पट जाता ला वे मटा राज वात 
बिगड़कर कहते--हम (कोतवाल साहब से) वावजी से 3/ गे ।ह 
हेंम संत अणे दंसन: नली आओ 3. जॉली रवि 7 जझे ॥ अआगग 
हमने घाटे चोरी की हो, चाहे भर बाला दी और भा, जो लिया डा , 
पर अपना धर्म कभी नही छोटा 2। >ैम अपना जाना र- विचार ने टोलग, 
चाहे जो हो । ' 

बस, इस तरह लोग धर्म रो ने हाने वया रामनहण है और आचार 
को तो जा-कुछ समभत है साफ की # | टसीविए सथ गयह # । 

बस्पुत: आचार पर अव्य के झआार कप-मदियाों न हस्तलिए दिया 
है कि यही तो 'म्याझ का योर 24 घम का जा/। ना शामली रा है 
उसपर आचरण वित 7॥। शोन सेटी ानता का माय वो उला और 
दया करना धम 7! परनर आचर गा मे कितने रारे उप्स्ते है / फिरनी 
वे रपये हा बल पर 'घमंबीर और 'समसपयिदार बज़यार है  कागो का 


प्० मेरे कुछ मौलिक विचार 


गला काटकर दस-वीस लाख पैदा किये और उसमें से दस हजार 'गुरुकुल 
को दान कर दिये तो उत्सव पर लाखों की भीड़ में डंका बज जायगा--- 
“श्रीमान्‌ धर्मवीर * * महाशय ने वंदिक धर्म के लिए दस हजार दिये 
हैं। सनातन घम-सभा को कुछ टुकड़ा फेक दिया तो 'घर्मावतार' ! 
इस तरह आजकल लोग धर्म भी खरीद लेते हैं। उनके सव दुराचार 
दवा दिये जाते हैं. 'धामिक' संम्धाओं के द्वारा ही | धर्म तथा आचरण 
का ढोंग सर्वत्र बढ़ रहा है। आचरण-हीनता बढ़ रही है और उसे बढ़ाया 
अंग्रेजी राज्य ने, उसमे भी अधिक रंगीली और रसीली कहानियों ने, जिन 
के कई मासिक पन्न निकल रहे हैं |! इससे भी अधिक नंगे रूप में सिनेमा 
आये ! रेडियो के गन्दे गाने तो मामूली चीज हैं। ये सव मिलकर 
स्वत:उदभूत कामाचार की आग में आहुति डाल रहे हैं और राष्ट के 
आच।र को भस्म किये दे रहे हैं। राज्य को सचेप्ट होना चाहिए और 
आचरण] पर जोर देने के लिए शिक्षण-संस्थाओं की प्र्नत्ति वेसी करनी 
चाहिए । 


२ - कासना 


कामात्मता न प्रशस्ता, न चंबेहास्ट्यकफकामता । 
काम्यो हि वेदाधिगमों, कमेंयोगदवल बेदिक: ॥ 


-- एकदम कामनाओं में इव जाना अच्छा नहीं है। क्योकि ऐसा होते 
पर कतंब्य-निष्ठा में बाधा पड़ सकती है। परन्तु इस दुनिया में एकान्ततः 
कामना-रहित हो जाना भी सम्भव नहीं । मतलब यह कि कामनाओं को 
कतंव्य पर हावी न होने दो और उनपर घामिक नियन्त्रण रखो | सबसे 
अच्छी कामना तो ज्ञानाजन की होनी चाहिए -- 'कास्यों हि वेदाघिगम: ६ 
इसके बाद, नहीं, इसके साथ हीं, दूसरी कामना क्तव्य-मार्ग पर दढ़ 
रहने की होनी चाहिए---“कर्म योगएच वैदिक: काम्यः । केवल ज्ञान किस 
काम का, जहाँ कर्त्तव्य-भावना न हो और कर्तव्य भी ज्ञान के त्रिना क्‍या 
होगा ? कर्तव्य का निश्चय ज्ञान से होगा और फिर उसे पुरा करने के लिए 
ज्ञान चाहिए। सो विद्या और कतब्य ये दो काम्य विपय होने चाहिए । 


मानक-धर्म द्है 


होष सव नैसरगिक कामनाओं पर अंकुण रहना चाहिए । 

जो लोग कहते हैं, उपदेश करते हैं, कि कामना-रहित हो जाओ, के 
संसार की नैसगिक भारा को सममसे नहीं हैं। उसे रोका नहीं जा श्वकतः 
हैं; मोडा जा सकता है ओर बहुत-कुछ उसपर निवन्जरा किया जा 
सकता है। बेंसे भी महाप्रुष हो सकते हैं, जिनके कोई कामना न हो; 
पर क्या ऐसे महापुरुष सेकड़ों झौर हजारों एकसाथ हो सकते है ? ओर 
वे (महापुरुष ) भी किसी के उपदेश से वेस अकाम नहीं होते, सरबत: उन 
की वंसी प्रवृत्ति होती है। फिर उनके मन में भी लोक-कस्याण की भावना 
तो रहती ही हैं | वे मी कुछ चाहते ही है। तो कामता का नियर्जछ 
जरूरी हू और अज्छी चीज की कामना करनी चाहिए। ये दो बाते स्पष्ट 
हुईं । नैसगिक-- वन-सम्पदा आदि की - कामनाओं पर कतंम्य का अंकुप्त 
रहे । अकतंव्य या अधम के मार्ग से उन कामनाओं को पूलि मत करो, 
उचित मार्ग से करो । ओर, जहातक हो सके, ज्ञान तथा कम-बान की 
कामना करो । 


३---अति भोअन 


'भोजन' का प्रयोग यहाँ व्यापक अथ में है। 'भोजन' में 'भुज' धातु 
है और भोग में मी । प्रत्यय-मेद मर है । सो, “भौजस' का व्यापक अर्थ 
यहाँ है --भोग-विलास और उसके साधन घन-दोलत । मनु कहते है 


अना रोग्पसना युध्यमस्थस्यथ.. अातिणोअनबव । 
अपबध्यं लोक-विद्विउ्टं तस्मात तल्यरिषलयेत ।। 


'अति भोजन -- अत्यधिक ऐश-आराम में हब जाना--बहूत बुरा 
है । 'अनायुप्यम्‌--विलासिता से आयू कम हो जाती है । बहत बिखासी 
लोगो को तपेदिक जल्‍दी होता है, जिस सरदृत में 'लय' कहते हैं । शरीर 
को घारण करनवाली शक्ति का अतिन्नय क्षय हो जान से यह रोग होता 
है; इसीलिय इसका नाम 'क्षय है । महाभारत में कथा है कि विवितज्रवदीय 
राजा को क्षय हो गया था , क्योकि वह बहुत विलासी था ! भोजन -८ 
इन्द्रियों के भोग। अधिक खाना मार लेता है, उसी तरह आँखों का 


धर मेरे कुछ मोलिक विचार 


नशा भी नष्ट कर देता है। इसी तरह अन्यान्य इन्द्रियाँ समभिएँ । 'अतिः 
सवंत्र गहितम्‌ । “अस्मस्यंमू---अति-भोजम से नरक भी मिलता है; 
क्योंकि लोगों को पीड़ा पहुंचाकर और कतंव्य-ब्युत होकर ही यह 
सम्मायित हैं । 'अपृण्यम---अति भोजन पाप भी है। तुम ने सो मकान 
घेर लिये व्यर्थ । एक में नहाते हो, एक में कपड़े बदलते हो और एक 
में लोगों से गप-शप लडांते हो ! इसी तरह सो आदमियों ने आधा शहर 
घेर लिया । गरीब कहाँ जाकर रहें ” वे जानवरों की तरह कहीं पड़ 
कर दिन काटते हैं तुम्हारे उस पाप से। तुमने एक मन दूध खरींद लिया 
और तुम्हारे कुत्ते भी दूध इतराकर पीते हैं ! इस व्यर्थ खर्च से दूध 
गरीबों के बच्चों को मिलता न हीं । यह पाप ! “लोक-विद्विष्टम ---तुम्हारे 
इस “अति भोचन' से लोक-विद्वेष बढ़ेगा । तुम्हारे विरुद्ध लोक-वातावरण 
होगा और फिर समम लो, इसका फल क्‍या होगा । 

'तस्मात्‌ तस्परिषजंयेत्‌*---इसलिए देसी बात यदि हो, तो छोड़ देनी 
चाहिए; ठीक रास्ते पर आ जाना चाहिए, यदि कल्याण चाहते द्वो ! 


४--सफलता को कुंडो 


बग कृत्वेन्द्रियप्राम॑ संगम्प भसनसस्‍्तभा । 
सर्वान्‌ संसाधयेदर्थास क्षिण्कत योगतस्तनुम ।। 


---अच्छी तरह अर्थ सिद्ध करना चाहिए -- अर्थ-सिद्धि किया प्रयोजन- 
सिद्धि किवा घन-प्राप्ति के लिए उद्योग करना चाहिए। छात्र का प्रयोजन 
विद्या से हैं; गृहस्थ का काम अर्थ (धन ) से चलता है ; एक रणोन्मुख 
सैनिक का प्रयोजन शत्र-विजय है । देश, काल और पात्र के भेद से संसाध्य 
अर्थ में भेद होता हैं। परन्तु इन सभी अर्थों की प्राप्ति या सफलता के 
लिए जरूरी हैँ कि इन्द्रियों को वश में किया जाय । मन पर काबू हो । 
मन-चले लोग कभी कोई काम पुरा नहीं कर सकते । 

मन्‌ का कथन है --इन्द्रियों को वश में करके और मन पर नियंत्रण 
रखकर सभी अर्थ सिद्ध करने चाहिए। या, सभी अर्थों को सिद्ध करने 
में ये दो बातें जरूरी हैं-- (१) इन्द्रियों को वश में रखना, और (२) मन 
को वश में रखना। 


आनव-पर्म ध्झ 


विभिन्‍न अर्थों के सिद्ध करने में योग से काम लेना चाहिए | योग 
क्या ? श्रीकृष्ण न स्पप्ट कहा है योग: कंस कोशलम' हम करने 
में जो कुशलता है, वही 'योग' है । 'युक्ति' और 'योग' एक ही घात से 
निष्पन्न हैं । युक्ति से काम करना चाहिए | और, विभिन्‍न अर्थों के मिद्ध 
करने में ऐसे ने लगे जाओ कि शरीर ही रोगी होकर नस्ट हो जाये ! 
'अक्षिण्वत्‌ योगत: तनुम्‌' -योग' से काम लेते हुए और शरीर को भरड्ढा 
न पहुचाते हुए । शरीर ही न रहा, तब घन का क्‍या होगा ? 

सारांगभ यह कि सत्र प्रयोजन युक्तिवुवक सिद्ध करन चाहिए। 
सफलता के लिए मन और इन्ट्रियों को बस में रखना जरूरी है। और, 
अथ सिद्धि मे ऐसे ने जुट जाना चाहिए कि शरीर ही क्षीण हो जाय । 
सब कामों में 'योग' आवश्यक है । सामझ्जस्य का नाम याग है. 'समत्य 
योग उच्चते' | सब चीज उचित मात्रा म । 
॥ - महान कोन ? 

कोई घन से क्सीको बद्या समभता हैं ब.ई आय 7 । जे नो 
बरटे आदमी हैं भाई' ऐसा आप सनते है घनी लागो के लिए। उम्र से 
भी बट होते है। कहा जाता है बे लाग जैसा करे, बेंसा शग्ना 
खाहिए। तो, 'बड़े' कौन ? घनी या आयु से बे ? किसकी बात मान- 
कर चलना चाहिए ? घनी का नेता बनाया जाय, या अप्य मे बहा ह, 
उसे ? मनजी का उत्तर 7ै-- 

न हायुनन॑ पलितेन विन ने अम्घुमि: | 
ऋषयदलसकिरे धर्स यापनान: स नो महान ।। 

> उम्र मे अधिक हातन से या सिर के याल सफेद ही जाने मा से 
ही कोई 'बडा नहीं हों जाता है | घन गे भो 'बरा नहीं बहा जा सकता | 
किसीका उृटुम्ब बड़ा ह, उससे भी वह 'महात नहीं ही सकता । 
ऋषियों न बताया हैं कि हम में जा अधिक शानवान है, बडी वरद्ध 
रखता है, वही 'महान /# । पूर्वापरबिठद जो रखता है, उस विद्वान को 
'अनचान बहते है । वही 'महान' 7 जिसमे यह गृण जितना ही अधिक 
होगा, बह उतना ही महान । 


बे मेरे कुछ मोलिंक क्चिर 


सरकारी या साधारण सावंजनिक संस्थाओं के निर्वाचन पर यह 
प्रसंग जाता है । जब लोग कहते हैं--'अरे भाई, बडे आदमी को मेंबर 
बनाना चाहिए। देखो, वे ऐसे हैं, बसे हैं। लाखों-करोड़ों का लेन-देन 
है',, इत्यादि। जबत्र इस तरह के लोगों के बस पर ये “बड़े आदमी' 
कुर्सी पर पहुँच जाते हैं, तो होता क्या है ? पार्टीबाजी और रुपये के बल 
पर मत-क्रय ! साधारणत: आप कुर्सो पर बंठे ऊँघा करते हैं ! बोलें 
क्या ? रुपया तो बोलना सिखा न देगा ! बोलना भी आये, तो क्‍या 
बोलें ? स्वा्थं-स्याग या जन-हित की कोई बात कहने से रहे । जनता 
जाय भाड़ में । अपने काम की बाल हो ही जाती है । 

सो, समझो कि महान! कोई उम्र अधिक हीने से या घन से नहीं 
बन जाता है। ज्ञान मुख्य है | 


६--स्त्री-सम्मान 
यत्र मायस्तु पृज्यन्ते रमस्ते तत्र देखता: । 
यत्रनेतास्तु न पुम्यस्ते सर्वास्तश्राएफला: क्रिया: 


--जहाँ स्त्रीयों को सम्मनापृर्वक रखा जाता है, वहाँ देवताओं का 
निवास समभना चाहिए। और जहाँ इनका निरादर होता है, वहाँ कोई 
काम अच्छा फल नहीं दे सकता; कोई भी काम ठीक नहीं होता। 


बोचन्ति जाययो यत्र विनश्यत्याशु तस्कुखम । 
न शोचन्ति तु मत्रता: बद्ध ते लद्धि स्ंदा ।। 

--जिस कुल में बहू-बेटियाँ शोक-सन्तप्त रहती हैं, दुखी रहती हैं, 
वह बहुत जल्दी नष्ट-भ्रष्ट हो जाता है। और जहाँ इन्हें सुखी तथा 
प्रसक्ष रखा जाता है, वह कुल संदा सुख-समृद्धि से बढ़ता रहता है। 

सन्तुष्टो भागंया भर्ता भर्जा भार्या तथंव च । 
यस्मिन्नेव कुले नित्य कल्या् तन्र वे ध्रजम 

जिस कुल में स्त्री पति को तथा पति स्त्री को प्रसन्न रखते हैं, 
वहाँ सदा सुख-समृद्धि रहती है । 


मानब-बर्म ध्ह 


कुल के प्रत्येक सदस्य में परस्पर एक दूसरे को प्रसनर रख्यन बी 
प्रवत्ति आवध्यक है ; पर गहस्वामिनी ओर गहुस्वामी में परस्पर सोह़ाद 
सब से अधिक जरूरी है ! और तो टीक हो सकते है; पर यहाँ यदि 
लडाई-मंगड़ा हुआ, तो मसम्पूर कुल पर दसका बुरा प्रमाव पट्गा । 
सन्तति पर भी वही प्रमाव पड़कर अमिट  जायगा और यो एक बुराई 
की परम्परा अलगी। इमसीला, कुल मे स्ती-पुरुष के स्तन -सोहाई पर 
सब से अधिक जोर दिया है । 


स्त्रियां तु रोचमानायां सब तो चलते कुलम । 
तस्पात्वरोसानायां सयमेश ने रोखते ।। 


“स्त्री के प्रसन्न रहने पर सम्पूर्ण बटुम्ब प्रमन्न रहता है और 
उनके कुढ़ने पर सम्पूर्ण कुटुम्व हीनदीन हो जाता है. मरा जाता है । 
सब पर असर पड़ता है। घर में सदा सरत्री रहती 2 : परुष का रहता 
तो प्रायः बाहर होता है । फलख: घर पर सब से अधिक प्रभाव भी दसी 
का पडता है । 


७---अधिशि-सस्का ₹ 


आसनाझनदाय्पयाभिरदिभम लकर न था। 
मापस्यकरिचमसंदगेे दाशितो व खिसों :लिवि ।। 


- गृहस्थ के घर में यदि अतिथि आये, ता उसको प्रम-पृद्क वेटाना 
चाहिए, भोजन तथा आवास को सुन्दर व्यवग्यथा करनी चाहिए! । और 
कुछ न हो, तो साग-परात अथवा पीने के लिए जल ही उपस्थित बरकें 
उसका आदर करना चाहिए | शक्ति के अनुसार अधिधथिससत्यार गहरुथ 
का कतःय है| यह नहीं कि अतिथि को हलवा-पूरी खिलान के लिए हपय 
उधार माँगते फिरो और अपने गरीब वुटृधब को उलभन में डाल दो । 
अपनी 'हशक्लि के अनुसार सत्कार कर! । 


नम थे स्‍्थय तदःमोपारतिथि पम्मभ भोअवदेत । 
धन्‍्य पहास्थभावुध्य स्थप्यंचा:तिविच अन्त्थ ।। 


दर मेरे कुछ मौलिक विचार 


“-गृहस्थ को उचित है कि यह स्वयं ऐसी कोई बढ़िया चीज न 
खाय, जो अतिथि को न खिला सके । मान लो, तुम आधघ सेर दूध प्रति 
दिन पीते हो और अतिथि आने पर अधिक दूध लाने की शक्ति तुम में 
नहीं है; तो तुम भी उस दिन दूध मत पियो। हाँ, अतिथि को जो 
भोजन कराओ, तुम भी वही करो, ऐसी विधि नहीं है । अतिथि को गेहूँ 
की रोटी खिलाकर तुम चने की खा सकते हो । 

अतिथि-सत्कार करके गृहस्थ घन्य होता है, यश का भागी होता है, 
आयुष्मान्‌ होता है और इसके अनन्तर उत्तम गति को प्राप्त होता है । 

समाज-व्यवस्था के लिए ही अतिथि-सेवा का विधान है । कोई कहीं 
का व्यक्ति तुम्हारे गाँव में किसी काम से आया, जिसका वहाँ कोई जान- 
पहचान का भी नहीं, तो कहाँ जाय ? उसको सूबिधा देनी चाहिए। 

अन्यथा, तुम कहीं जाओगे, तो तुम्हें भी उसी संकट का सामना करना 
होगा; परन्तु -- 


पालण्डिनो विकमंस्थान बेडालश्नतिकाझछठान । 
हेतुकान यक4 सींदय बाड़ माजेणाइपि ना्ंयेत ॥। 


यदि अतिथि के रूप में पाखण्डी लोग तुम्हारे यहाँ आयें, तो उन 
से सीधे बोलना भी न चाहिए। उन्हें मुंह लगाना ठीक नहीं, बात ही न 
करनी चाहिए। यदि कोई “विकमंस्थ --कुकर्मी (चोर-बदमाश)-- 
अतिथि के रूप में आ जाय, तो उसे भगा देना चाहिए। जो लोग बिलाव 
और बगले की तरह दाव-घात में रहते हैं, उनसे साबधान रहो । ऐसे 
लोग प्राय: अतिथि बनकर आ जाते हैं और सेवा करनेवाले का नाश 
कर देते हैं। किसी विशेष 'हेतु/ से, खास मतलब से, जो चक्कर काटते 
रहते हैं, उनसे बचो। ऐसे दुष्टों को --वाड्‌.मार््नेणा४पि नाच॑येत्‌--अच्छी 
तरह बोलकर भी सम्मान न देना चाहिए । मयूरध्वज (मोरध्वज) ने 
कितनी बुद्धिहीनता का काम किया था ! यदि कोई 'साधु” अपने साथ कुत्ता 
लाये और कहे कि यह तो मनष्य का मांस खायगा तो उसे अतिथि समभझ- 
कर सम्मानित करना चाहिए, या राक्षस समभकर गोली मार देनी 
चाहिए ? फिर माता-पिता द्वारा अपने बच्चे को आरे से चीर देना और 


मानव-धर्म ८७ 


आँसू न गिराने का भी प्रतिबन्ध ! क्‍या यह सम्माबित है ? इन प्रक्षपों 
में अतिथि-से वा का अतिरेक कर दिया गया । इस अतिशयोक्ति से अधम 
को प्रोत्साहन मिला। ऐसी कहानियाँ सुनकर यदि कोई सरुत्री किसी 
'साधु' (!) के कहने से अपन पति को जहर दे दे, तो ? बह 'साथु' कहे 
--मैं तो सब भोजन करूँगा, जब तू अपने पति को मार दे। तब बहु 
स्‍त्री उसे 'साधु-अतिथि समझकर अपने पति को विष दे दे क्‍या ? 
मयूरघ्वज की कहानी का असर तो यही है। ऐसी कहानियों को दूसरे 
रूप में ग्रहण करना चाहिए। जैसे वे लोग चक्कूर में आ गये, उन घोले 
की बातों में, उस तरह तुम कमी मत फेंसना । सावधान ! 

घर के लोगों को, अतिथि के भोजन कर चुकने के बाद, भोजन 
करना चाहिए। पहले घरवाले भोजन कर ले, तो अतिथि के सम्मान से 
बाघा पहुँचती है । हाँ, छोटे बच्चे और रोगी जन अपवाद में हैं, इनके 
लिए वह बन्धन नहीं । मनजी न लिखा है-- 


सुबासिनो: कुमारोइअ रोगिनों गर्भिणो. स्त्रिय । 
अतिविभ्योपर एबतान भोजयेदविश्वारयथन ।॥ 


--अलिथियों से भी पहले इस्टें भोजन दिया जा सकता है बह- 
बेटियाँ, रोगी, गभिणी स्त्रियाँ। इनका विदशव घ्यान रखना चाहिए और 
इनके प्रथम-भोजन से अतिथि-सम्मान में कोर्ट बट़ा लगते की बात ने 
सोचनी चाहिए | 


८--गहस्थाभम 


चतुर्षसायुषो भागमृषित्था गुरुगहे दिमर. । 
दितोपमायुषरी भाग कृतदारो गहें बसेत्‌ !। 


““ आयू का एक चलतुर्धाश-प्राय:ः पच्रीस व्च तक--बिद्याध्ययन 
के लिए शिक्षा-सस्थाओं में बिताकर, आय का दूसरा भाग +४५ से 
५० तक--घर -ग हमस्थी मे बिताना चाहिए और 'कुतदार होगर, विवाह 
करके बिताना घाहिए । 


ध मेरे कुछ मोलिक शिधार 


यह विधि है। गृहस्थाश्रम जरूर करना चाहिए--'कृठदारों परहे 
असेत्‌---वियवाह कर के घर-गृहस्थी सेंभालनी चाहिए ! 

हस विधि के अपवाद में केबल वे महाविभूृतियाँ ही आ सकती हैं, 
जिन्हें भमवान्‌ ने किसी बहुत बडे काम के लिए भेजा हैं और साधारण 
महस्थी को मंमट में पडकर जिनकी महाशक्ति का अपव्यय समाज के 
कल्याण में याभा डाल सकता है। ऐसे महापुरुषों में उस विशेष कार्य 
के लिए बसी लगन होती है कि इस ओर उन का ध्यान भी नहीं जाता । 
हांकराचायं, आदि महाशक्तितियों ने बिबाह नहीं किया, सो ठीक ; 
परन्तु ये जो जमात-की-जमात निहंंग फिर रहे हैं, सो किस लिए ? 
समाज का कौन-सा काम ये करते हैं ? समाज के लिए ये बोभ हैं । 
हनके भरण-पोफ्ण में समाज जो कुछ खजं करता है उसके बदले में ये 
उसका बया काम करते हैं ? यह अभभर्म है । जो कुदरती प्रवाह है उसे 
रोकना ठीक नहीं है । रोकने से उपद्रव होगा । वह प्रवाह इधर-उघर 
भटककर उपप्लव पैदा करेगा । इसलिये उसे अपने रास्ते जाना ही 
चाहिए । प्रवाह को रोक नहीं सकते, नियन्त्रण कर सकते हैं। विवाह- 
प्रथा जारी करना नियम्त्रण ही हे। समाज की इस प्रथा को भद्भ करना 
अपराध है। इसीलिए मनुजी ने गहस्थात्रम जरूरी बतलाया है । इस 
पर उन्होंने बहुत अधिक जोर दिया है। संन्यास-आश्र म के प्रकरण में भी 
हइूसपर बहुत बल दिया है ओर कहा है-- आश्रमादाश्रमं गच्छेत्‌--- 
एक आश्रम प्रा करके ही दूसरे में जाना चाहिए । ब्रह्मचयं से ही छलांग 
मारकर-गहस्थाश्रम छोड़कर--संन्‍्यास में जाने की निन्‍दा मनुजी ने 
की है ओर इसे समाज के लिए अनिष्टकारी बताया है। सो सब आपके 
सामने ही है। जरूरत है इस सम्बन्ध में कानून बतने की । इस प्रवाह 
को रोकना ही चाहिए । 


&-...हमा रा 'समाजबाद' 
यात्रामाज प्रसिध्यर्ण स्व: स्व: कर्म भिश्गहिते: । 
अक्लेश्षेस दारोश्स्प कुृर्वोत घन-सब्थयम ।। 
-“ गृहस्थ को घन सञय करना ही चाहिए -- कुर्वीत धन-सज्न्चयम्‌” । 


'आगष-पर्ण ६९ 


'आज खाय औ कल को मक्‍खले, उसको गोरख संग ने रक्‍्ले बह निह़गो 
की बात हैं। गहस्थ को तो अटके-भटके ओर दुखे-पिरानत के लिए तथा 
बाल-बचश्चलों की शिक्षा आदि के लिए धन यथाशक्ति जरूर ढ़ी बचाना- 
रखना चाहिए | परन्तु यह घत-सज्चय की प्रवलि अधिक न बढ जानी 
साहिए, नहीं तो समाज का अहित होगा। उतना ही प्रन-सझ्यय गरो, 
जितना कृटुम्ब के लिए जरूरी हो--'यात्रामात्र प्रसिध्ययथ मू --जीवन यात्रा 
की प्रकृष्ट साद्धि (सफलता) मात्र के लिए। अस्छी तरह जीवन-निर्वाह 
हो, इतना प्रयोजन ; अधिक नहीं । इससे आगे अठकर करोड़ी अरबों 
इकट्ा करके पूंजीपति बनने की भावना का निर्षध हे : क्योकि यह अधमम 
हैं । किसी का पेट काटना पढ़ेगा ! 

जोर वह घन-सचय अपने-अपने कामो से करना जञाहिएत। यढ़ न हा 
कि किसी वेश को धनी देखकर कोई पसारी बंशक करन लगे और बंच्च- 
डाक्टर राज्य स लाइसस प्राप्त करके चीनी देचन लग जाये | अपना 
काम छाड कर वेहा का काम करन से पसारी किसने ही रोगियों के प्राण 
ले सकता है और चीनी के रोजगार में फेंसकर देश जी प्रा ध्यान रोगो- 
चिकित्सा में म दे सकग। फलत: बेचारें रोगी बे-मौत मरगे। इसलिए 
बरस सांकय या कमं-व्यन्यय ठीक नहीं । 'स्वे. स्वै: कर्मसि. बन कमाना 
बाहिए । 

हाँ, एक बाल का ध्यान जवध्य गर्थ्यना चाहिए । वह अपना काम- 
गहिल ने होना चाहि!। मान लो, क्सीके कुल मे समाज-शोषरा के 
काम चाल हैं तो समभद्वार व्यक्ति को जाहिए कि इस सथ-क्म को 
कहित समझकर छोट दे, कोई अच्रद्रा काम जतनाय, जिसमें अपना फायदा! 
हीं और समाज को हानि न पहुंच लाभ पहुंच । 

एक बात और | घन-सचपय में ऐसा मगन ने हाल चाहा कि धरीर- 
स्वास्थ्य स्वराद है जाय । 'अकनदत शरीसरस्य शरोर को करश 
रोग आदि---से बचाते हुए हो घन-सचय का काम टोक है। आावध्यक 
ख् करते रहना चाहिए, दारीर के प'षक पदार्थों मं बड़ी कमी न 7! दि 
धन जमा करमा है। शरीर हो रोगी हो गया, तब बड़ बन क्सि काम 
अवेगा ? 


€० मेरे कुछ मौलिक विचार 
१०--इन्द्रियां को बस में रखो 
गृहस्थ को अपनी इन्द्रियों पर नियन्त्रण रखना चाहिए -- 


इन्त्रियार्थतु सर्वदु न प्रसस्येत कामत: । 
अतिप्रसक्ति खेतेथां मनसा सच्िवर्सयेत्‌ ॥॥ 


-- आँख को रूप और रसना को मधुर स्वाद, इसी तरह अन्य इन्द्रियों 
को अपने-अपने विषय चाहिए, सो ठीक ।॥ प्राकृतिक बात है। परन्तु मनुष्य 
ने प्रकति पर नियन्त्रण किया है। निर्बाध विषय-विचरण को कुछ सीमित 
किया हैँ। उचित-अन॒चित का विवेक इसमें हैं। इसलिएं मनुजी का 
उपनेश है--- 

इन्द्रियों के विषयों में-“-रूप-रस आदि में--स्वेन्छाचारिता से लीन 
न हो जाना चाहिए --'कामत: न प्रसज्येत ।! किसीकी अच्छी चीज रखी 
हैं और तुम्हारी जीभ रोके न रुकी, उठाकर खा गये तो समझो कि 
परिणाम क्‍या होगा ! तुम पकड़े जाओगे, बे-इज्जती होगी। हाँ, अपनी 
चीज है, तब और बात है। सो, इन विषयों में 'कामाचार' या स्वेछा-- 
चारिता पाप है। यही नहीं, अपनी चीज में भी नियन्त्रण जरूरी है। 
अतिप्रसक्ति' भी वजत है। अपनी भिठाई हूँ, शरीर भी नीरोग है ; 
परन्तु तो भी इतनी न खा लो कि हजम न हो और बीमार पड़ जाओ । 
अतिप्रसक्ति' यदि किसी विषय में हो तो--'मनसा सन्निव्तयेत्‌' मन से 
उसे हटाना चाहिए! मन से परिणाम सोचना चाहिए। तब नियन्त्रण 
हो जायगा । मौत सामने दिखा देने से कोई भी बसी “अतिप्रसकति' न 
करेगा ओर यह परिणाम अपने मन से सोचने पर ही काम देगा । दूसरे 
के सममान से काम न चलेगा । 


११--वेश-विन्यास और रहुन-सहय 
वयस: कमंणो5यंस्प श्रतस्थासिजमस्थ लव । 
वेश वाग बु द्धि-सारूप्यमाच रन बिचरेविलह ॥ 


--अपनी आयु, काम, घन तथा विद्या के अनुसार ही मनुष्य को 
अपना पहनावा, बोल-चाल तथा सम»दारी प्रकट करके संसार-यात्रा 


मानब-धर्म 8! 


करनी चघाहिए। न अधिक प्रदर्शन और न कुछ छिपाव । ऐसा न बाहिए 
कि कहीं विरूपता आ जाय। बुढ़ापे में कोई स्त्री गोटा-पढ्रा लगाकर 
सखमकदार अपनी पोशाक बताये ओर पहनकर भूमती हुई निकल, तो 
कंसा लगेगा ? थोड़ी उम्र का लड़का बे लोगों में वेठकर बड़ी-बी बाले 
करें तो अच्छा लगेगा क्या ? तीस रुपये मासिक पालवाला अप रासी 
पचास की घड़ी हाथ में वॉधकर और पच्चीस रुपये का फाउप्टेन पेन 
जैज में लगाकर जले, तो ? चोर समझा जायगा। इसी तरह 'अभिजन' 
(कुल )$ अनुसार चलने का प्रयस्न करना चाहिए | पहनाव आदि में ह सका 
भी ध्यान रखना चाहिए। मतलब यह कि सामझ्जस्य रखना टाक है| 


१२--स्वाप्याय 


गृहर्थ को अपने अन्य कार्यों स थांडा समय बचाकर स्वाध्याय 
नित्य जारी रखना चाहिए। रंगीली और रसीली कहानियाँ पवन में 
समय का दृर्पयोग स्वाध्याय' नहीं है। वह औषध नहीं हें. शराब है । 
स्वाध्याय इन विषयों का करना चाहिए 


दुदिवद्धिफराण्याश धतयानि ल हिलासि अर | 
मिट्थं शास्त्राआवेलत शिगभादअंब वे दिकान ।। 


-> जिन ग्रन्थों में अपनी बुद्धि को सत्यपरणा मित्र. बुद्धि तीक्षण हो, 
ऐसे ग्रन्थ पढ़ी |; तकशारत्र, मनोविज्ञान आदि । 'धन्याति एस थशाम्त्र 
पढ़ों, जिनसे धन पेंदा करते से मदद मिल्रे और टिलतकारक घरमशारत्र 
आदि का अध्ययन करो । अपने वदिक साहित्य का अ्ययवन करो, जहाँ 
से हम मूल प्रेरणा मिलती 2 । 

सी ने होना चाहिए कि बी० ए०, एम्र० ए० हो गये और नौहरी 
करन लगे , 3ताथ हो गये । पढ़ना लिखना बन्द ' ऐसाजरनम बर्दध 
कृणिटित हो जायगी । बुद्धि को भोजन (स्वाध्याय) मिलेगा, ती बह बढ्गा। 
मन्‌ का अगला श्लाक है - 


पा यथा हो पुरुष: शासञ समघिगछछलि। 
तथा तथा विज्ञानाति विज्ञान लापस्प रोचते ।। 


8२ मेरे कुछ मौसिक फिकर 


“जैसे-जैसे पुरुष आगे उत्तम विषर्मो के प्रन्थ पढ़ता बत्ता है, बैके- 
ही-बैसे उसकी जानकारी विशेष बढ़ती जाती है और पहले ले जो जान- 
कारो है, वह अधिक खिल़ती जाती है, परिष्कत होती खाती है 

जो विषय तुमने एम० 0० या 'साहित्म-रत्त' में बढ़े थे, उसमें रस 
समय “इति' तो नहीं हो गयी थी न ? श्रठचु-प्रवेश हुआ समकिए । वैसी 
बड़ी पदवी ( एम० ए० आदि ) देखकर भ्रम में न पड़ना बाहिए (कान 
अनन्त है। जिन विषयों का कुछ ज्ञान उन परिक्षाओं में हुआ,“उनर्म 
अधिक स्पष्टता आयेगी, यदि अपना स्वाध्याय जारी श्खोगे १ मये विषय 
भी ज्ञात होंगे। इसलिए 'स्वाध्याम” गृहस्थ का घधम्म है। 


१३-- कुछ सागरिक कर्तम्य 


नाप्सु मूत्र पुरो्ण था द्ठोबमं था समुस्सुलेत्‌ । 
अमेध्यलिप्समन्यदालोहित॑ था ब्रिवाणि दा ॥| 


- पानी में पेशाब या पाखाना म डाखना चाहिए, ग यूक-लसार हो 
उसमें फंकना चाहिए, और भी कोई चीज (वस्द्ाद्वि) जो गन्दगी से लिप्त 
हों, पानी में मत डालो । खुन ग्रा कोई बिब्ेली श्रीज पानी में कभी भी 
मत छोडो । 

आज-कल के “शिष्ट-शिरोमणि और पेटेण्ट नागरिक' (दहराती 
स्रोग) वह सब कुछ करते हैं, जो मनु ने मना किया है। आप मजे से 
'फ्लश के चमचमाते हुए पाखाने बनवाकर सब गनन्‍्दगी नदियों में गिराते 
हैं। लाखों मन पाखाना नदी में मिलता रहता है और आगे बेचारे 
ग्रामीण वही जल पीते हैं। यही आज की वह समाज-व्यवस्था और नाग- 
रिकता है. जिसपर लोग गये करते हैं ! कहते हैं--'मनुष्य को हम 
समान अधिकार देते हैं, किस चीज का अधिकार ? वोट देने का : पासखा- 
ना बेचारों के पेट में उड्रेलते हैं और समानता का अधिकार देते हैं। 

क्या विज्ञान कोई ऐसा आविष्कार नहीं कर सकता कि यह गन्दगी 
नदियों में न गिरे ? क्या इस गन्दगी को किसी तरह जौर कहीं नहीं खपाया 
जा सकता है ? लिखाई से बचे गन्दे पानी को कहीं अम्यजञ्ञ खपाना चाहिए । 


मज़्व-पर्म हे 


१४---राजा का प्रतिब्ह 

विद्वान दिज या समाज-सेवक को भी राजाश्रय प्रहण न करना 
बाहिए; क्योंकि यदि ऐसा होगा, तो फिर कुछ दवाव-प्रमाव उसका 
अयवध्यम्मावी है। तव फिर उसके अन्याय का विरोध कौन करेगा ? 
द्रोणाच्ायं जौर भीष्म पितामह जैसे लोगों का मंह भी इसी राजश्नन ने 
बन्द कर दिया था । वे द्रौपदी का अपमान देखकर कुढ़ते रहें; पर बोल ने 
सके । दुर्प्यीघन के आश्रय में जो थे ! सो, समाजसेवी विद्वान को आहिए 
कि किसी भी राजा ( या सरकार ) का आश्रय ग्रहण न करें | कोई 
अच्छा राजा भी किसी समय दुष्टता कर सकता है। इसलिए, कभी भी 
राजापन्न ग्रहण न करे, सरकारी नौकरी ने करें। जिस जनता की संबा से 
बैसा कोई मतलब नहीं, उसकी बात दूसरी है। मनुजी न 'ब्राह्मण' के 
लिए राज-प्रतिग्रह का निषेघ किया है । और, जब कि राजा पहले ही से 
दुप्ट हो, तब तो बिल्कुल ही उससे टूर रहना चाहिए । मनु-दबाक्‍य है 


घो राश: प्रतिगह जाति लुल्धस्थोंल्छास्त्रबतित. । 


से पर्म्मायेज यातोमास्य रकानेक विज्वतिस ।। 


--जो विद्वान लुब्धक (लोभी या 'बिडीमार ) सजा शास्त्र-बिरोधी 
करनेवाले राजा का प्रतिग्रह (कास के अदले वेलन-पुरस्कार आदि) लता 
है. बह एक के बाद दूसरे नरक में घूमता 2ै और इड्ढीय तरकों में यातना 
पाता है | 


१५ सबेरे उठकर सोलो 


बादा मूहत बुध्येत धर्भानों चापतुचिम्तवेत । 
कायल्कशांइल तनमूलान बेद-सस्यालमेशद ले ।। 


गहम्थ को ब्राह्म मुतत में (नरक चार बजे) उठता चाहिए और 
उठकर उस ताजे दिमाग से 'धर्म' तथा 'अथ' का जचिल्नन करना चाड़िए । 
सोचना चाहिए. मेरा कतव्य क्या है और अकगस्य क्या हैं ? उसे अपनी 
आय के साधन पर समुचित बिच।र करके माग प्रशस्त करता बाहिए। 
उस कनंव्य में तथा घनागमम मे घमं और अ्थ मे, या निष्काम और 


8४ मेरे कुछ मोलिक विचार 


'सकाम कम में--जो काय-क्लेश होंगे, उनपर भी विचार करना चाहिए । 
उन क्लेशों को सहने की छाक्तित है कि नहीं ? कंसे सहन किया जाय; 
अथवा किस सीमा तक उस कर्तव्य को निभाया जाय; अपनी शब्ति की 
देखकर । यह सब उसी समय सोचना चाहिए । वेदों का तत्व क्‍या है, 
असली चीज क्या हैँ, इस बारे में भी सोचने का वही उत्तम समय है। 
आज तो लोग ग्यारह-बारदह्द बजे तक गन्दे सिनेमा देखते हैं ओर फिर 
सोकर दिन चढ़े आठ-नो बजे उठते हैं । उठते ही हाथ- म्‌ंह घोये बिना द्वी 
चाय पी और फिर पाखाने जाकर हाथ-म्‌ हू धोया; रोटी खायी; या जल्दी 
से पेट में डाली और भागे दफ्तर को। कहाँ का धर्म-चिन्तन ओर किसका 
वेदतत्वमनन ' 
१६--स्सान निवेध 
हमारे यहां स्नान का बड़ा महृत्त्य हे। गरम देश हुँ न ! परन्तु 
कभी-कभी स्नान न करना भी धर्म! है-- 
ने स्‍्तानमाचरेद भुग्त्वा नातुरो न महानिशि | 
न वासोभि: सहाजस्त्न नाउविशाते जलादाये ।॥। 


--भोजन के अनन्तर तुरन्त स्नान न कर लेना चाहिए; किसी वंसे 
बड़े रोग में भी स्नान करना ठींक नही, जिससे उसके बढ़ जाने का डर 
हें। । रात में 'नोौ बजे के बाद और तोन बजे से पहले, नौ से तीन तक, 
स्‍तान करना मना है । इस इततने नमय को 'महानिशा' कहते हैं। कारण, 
पहला पहर और चोथा पहर तो काम करने और जागमने का ही हूं । 
अज्ञात जलाशय में और बहत कपड़े पहनकर नहाना ठीक नहीं । नरते में 
मंभट पैदा करते हैं अधिक कपड़े । हाथ-पाँव उलभ-बँध जाते हैं। यदि 
पाँव सरक गया, या किसी तरह चक्कर में आ गये, तो तैरकर निकल 
सकते हैं, किन्तु ढीले-ढाले अधिक कपड़े पहने हुए तो कठिनता पंदा होगी। 

मनजी ने इस तरह के शतदय: और सहस्रशः उपदेछ दिये हैं । 
१७--आचार ओर वुराखार 


आशाराल्लभते हवमायुदा राखारादोप्सिता: प्रजा: । 
आचाराडद्ुनमक्षय्पमाचारों हन्त्पलक्षभम्‌ ।। 
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आचरणा अम्छे होने से अच्छी आयु प्राप्त होती है । संयम से आयु 
अधिक होती है। इसके प्रमाण में हिन्द्र-विघवाओं को देख सकते है, जो 
यत्र-तत्र सौ-सो वर्ष तक की दिखायो देती हैं। आचरण अच्छे होने 
से सन्‍्तान जितनी चाहोगे, जेसी चाहोगे, प्राप्त होगी। सयमशील व्यक्ति 
अपनी आदमनी देखकर सोचेंगे कि कितन पुत्र-पृत्रियों को हम अच्छा 
भोजन और अच्छी शिक्षा दे सकते हैं। वे उतनी हो जिम्मेदारी लेग, 
जितनी निभा सकगे | गाम-भरासें छोटन के लिए प्राणियों को अपने 
घर बुलाते ने चले जायगे। आचरंगहीन से यह सम्मभावित नहीं | सयम- 
हीनता से वह आगे की सोचता नहीं है । सयम-रहित म्त्री-पुरुष प्रायः 
ऐसे विकृत भी हो जाते है कि उनके सस्तान होती हो लड़ी । पिछली पीढ़ी 
तक अनक राज्यों के नरेशों में बहुत विवाह करने की चाल थी । उनके 
सन्‍्तान ने होती थी और 'गोद' लेकर ते अपना उनन्‍तराधिकारी नियुक्त 
करते थे । अब वह प्रथा वन्द हो गयी हैं और उन नरेशों के लस्तान भी 
है | वेध्याओं के प्रायः सनन्‍्लान नहीं होती है । ऐसा जान पटता हैं कि 
दुराचारी स्त्री-पुरुषों के रज-शुक्र कुछ ऐसे दूषित हो जाते है कि उनम 
प्रजनन-शक्ति रह नहीं जाती है| एक स्त्री का अनक पुरुषो से ओर एक 
पुरुष का अनक स्त्रियों से वेंसा सम्बन्ध ही यही हमल 'दराचार' कहा #, 
संयम-हीनता के कारण । संयम घम का अड्ड है | पराने समय मे अनेक 
बहु-पत्नी राजाओं के पृत्र न होने का भी यही के रण हो. ता कार्ट आश्चयं 
नहीं । खेर, यहाँ इतने से मतलब कि संयमी जन 'ईप्सित सच्तान प्राप्त 
करते हैं जितनी चाहे । आचरण अच्छे होते से अह्ष्य धन भी मिखता 
है। संचार हो, तो व्यापार चलता हैं। ईमानदारी हा, ते ऊँचे पद मिलेग । 
आचरणटहीन भूटवईमान--सदा भटकत ही फिरल है अलग मावंट 
करके धन पंदा भी कर लिया, ता पकड़े जाने पर एक बट जुर्माने में सत्र 
निकल जायगा । आचार से 'अनक्षण भी दर हाट है| 'अलश्षण' का अर्थ 
है शारीरिक या मानसिक त्रटि। आबरण असर है, पर आप विद्वान नहीं 
है, तो आपके आचरण से विधाहीनता की बज़रर्टि पर पर्दा पर जाग्गा। 
लोग कटगे पदा-लिखा नहीं, तो क्या; बरा अस्छा आदर्मा है । इसी तरह 
दरीर सुन्दर न हो, रंग काला हो, मह में शोतला के दाग हो जो भी €!, 


९६ मेरे कुछ मोलिंकरकिक्त |“: 
यदि आकरण अच्छे हैं,तो सब पर बयाँ। उबर लोन सवाल की फर्केंडेंने 3... 
इसके विपरीत-- ' ' 74 मं बत॥ इक) 


दुंराचधाशे हि पुरुषों सोके भबतिं निश्वित: | 
टुअभागी ल॑ सतत व्याधितोष्त्पायुरेब चंत 


» मं ॥ ै। |. 


--चुराचारी लोगों की छोरी और निन्द्य होतीः हूँ. ऐसे ब्लेम फ्छ 
ही दुखी रहते हैं, क्वारीरिक रोम तो घेरे ही रहते हैं-इंजेब्लनों वे ऋषि: 
छिदता ही रहता हैं। सड जाते हैं। जेल में देखा, प्रयात प्रत्तद्नक 
शरित्रहीन कंदी के घिनौने रोगों से सड़ रहे हैं। ऐसे लोग उम्र भी 
अन्दी नहीं पाते हैं | 
१८. स्क्‍सच्चता हो सल है 

सर्ब॑ परवर्ा दु:ख सबमात्मब्् सूलम । 
एतद्विश्ात्समासेन लक्षणं सलदुःखयोः ॥ 

दूसरे के अधिन जो शुछ् हो, दु:ख हैं और अफने हाथ में यो हो, उसी 
में सुख है । बस, संक्षेप से यही दुःख ओर सुख का स्वशप है।..*# #. 

मह साधारण जीक्न के विषय में है। वैसे राष्ट्र के सामाजिक 
जीवन में जो नियमों का बन्चन हूँ, उसे 'परक्‍वशतः रहीं कहा गजा है । 
वह तो पधर्मानुशासन है। जनुझासन में स्वत: बन्चन .तो सुख का कारण 
है। हाँ, रोटी-पानी में स्वाधीनता सुखकर है और पराधीनता कष्टकर ॥ 
'डखी-सली खायकर ठंडा पानी पी ! देख पराई वपडी मत खलचादे जी 
अपने आपमें मस्त ! “अपना हुक्ला अपनी मसरोड़; पिमा तो विया, नहीं 
दिया फोड । 

पर इसका यह मी तात्पप नहीं कि सदा सब कर्मो में अपनी जलस 
खिचड़ी पकाओ । 'सम्भूय समुत्यान/-- मिलकर उस्नति करने का ही तो 
अर्मोपदेश हे । बड़े काम और बड़े व्यबसाय अकेले नहीं जलते हैं। ऊपर , 
के इलोक में अपने व्यक्तिमत जीवन की स्वतन्त्रता ही को खुश कहा है। 
उसमें बाभा पड़े, तो असह्ाय दुःख जात पड़ता हैं। 


मानव -घम है $ 


ओऔर-- 


पशत्परबदां कम सलखशस्नन वअजयेस । 
यक्षद्ात्मवर्श तु स्पालन्सेवेस यपरनत: ।। 


+>जाो भी काम अपन वस का नहा, उस अगीकार मन रा, 
उसकी जिम्मेदारी मत लो और जो काम तम्हारें बस का 2॥ उसे रभाला 
और बड़े यतन से सँभालोी । 

कहने का मतलब यह कि यदि प्रेस का काम नहीं जानर, लत कड़ी 
सस्ता बिकता देख खरीद मत ला। चक्कर में पड जाओगे , मक्नीनमंन 
ओर दूसरे लोग तंग कर देंगे; दिवाला लिकाल देगे। में इस चढ़कर थे 
पड़ चुका हैं। प्रेस मेरे लिए प्रेत हो गया। जैसे-सेस बेचकर जान अचाई। 
हसी तरह और काम हैं। खेती का काम नहीं जानते, ता वह भी नोफरा 
के भरास नहीं कर सकते | मशी ने सभाल लेग | सावजनिक कामों मे 
भी यदि तुम किसी समस्या के कामों से परिब्िनत नही, ता सजी जादि रा पद 
मत संभाल लो । यदि जान तथा शक्ति है, ता बेस काम सेनालो, दस रो 
के भरामे नहीं । और जब संभाल लो तो सत्र तरह में यल्लठ. यम 
पूरा करा | 


१६ आत्म-सन्तोष हो तो 
पत्कम कृबतोःस्य स्पात्पयरितोचो:न्तशारमंग, । 
ततप्रयस्नेन कुर्वोत, विपरोत शु बजपेत || 


“जिस काम को करत समय अल्तरास्प्रा सनाष्ट हो, उसीम पष्ल- 
पूवंकः जुट जाना च।टिए और जिसमे मन साथ न दें, उसमें करार संस 
डाला | जब मन हो साध ने देगा, तो काम कया हगा | पवार $ बिष्द्ध 
नाव ते जाता ठीक नहीं । पुलिस के वतमान महकम बे याद तुम अधिष्ट 
समन, हो, तो उनम नौ री करत पर असपल रहगे। अध्ययन मे रुचि 
हैं, ता अस्यायक बसों । देसी तरह सबत्र समझा । 

इस कसोरी से पाप पृण्य भी जान जाते है । जिस काम के करन में 
आत्म ससताप मिल, बह धम और जिस आत्मा ने मान, वह जधम , धम 









है कर्तव्य ओर अपर्म अकर्स्य । आत्म-विरुद्ध काम यदि स्वार्थान्धता' 
शादि से किये जायें, वो ५ कमा डा । ५ ः र॒ जाता ६ हू 

ही ह और फिर रोकने वात कोई 2... ० कौ ऐड ' ० 
_ सब पापों से बड़ा पाप माना हूँ ॥ "7: ४ ' 


चना ;ं | * ५ 
है] न + / >कंगाज कै त । ; नै. है ह ५ है कु ह $.-. +#० ५; 
 २०-६ कंश ! 
४ + # ## ५ 4... ७ 7 का है 
*+ हर ) ् + । 
रे | 












... ०: महस्थाथ्रभ में विधिवत रहकर आर सोन औण जो ऊपर हैं, उन 
से उऋण होकर मोवा में -- शम्बासे के. मंडे दे ए सी ऋंशों को उतारें 
 किनों जो शंम्याी बनता हैं, यह नीचे बाता हैं पवित कल | कह 7 5: 
सोग' जो सोलह-सोलेह थष के सड़कें: को सेनाओं घंगा देते हैं, मे 
क्यां करते हैं! बहुत-से पढ़े-लिखें बी० है ०, एक व ४ स्रोंग युवावस्था 
हें ली कपदें स्मेकर बैठ जातें हैं। जो अं्चासी' सरकंडंकंक सेवाश्रम 
जैंसी संस्था में रहकर अन-सेना करंतें हैं; उनकी बीते अल हैंएःपर जो 
सोंग किसी मठ-मम्दिर में सीने के सिंहर्सिना पर कअंटेकरं पुअकेके सलिए 
ही बह सब करते हैं, वे तो अवश्य पतन की ओर जाते हैं। महस्थार्ंमे 
में जरूर रहना चाहिए, यह मन्‌ ने जोर देकर हैं,॥ कंधूसी ओर 
कायर लोग “यदद्दः विरजेत तदहूः परिब्रजेत्‌- “जिस दिन बेराग्प ही 
जाय, उसी दिन संन्यास ले ले! कहकर अपने आपको. तज्ना जनता को 
धोखा देते हैं । वराग्य होता किसे है ? किस च्रीज से ब्रेराग्य होता है ? 
वह सब तो सामने नजर आंता हैं। हा न व है 
तीन ऋण १--पितृ-ऋण, २--देव-ऋरी औरं २३--ऋषि- ऋण । 
हमारे ऊपर 'पितृ-ऋण' है। माता-पिता ने हमारों पालन-पोकण किया है 
और शिक्षा आदि से सुसंस्कृत किया है ! हँगें इस ऋण से उऋण होना 
हैं। हम अपने प्रतिनिधि समाज को अपने से अच्छे दे, तो उस ऋण से 
मुक्त हों। प्रत्येक स्त्री-पुरुष अपने बच्ची का इस ढंगें से शारीरिक तथा 
मोनसिक विकास करने में तत्पर हों कि यें उससे संद बातों में अच्छे हों। 
माँ चाहें कि मेरी लड़की सब वातों में शुभस अच्छी हो, क्री र-स्वास्थ्य 


हद मः 
न न 8 5020 9 [0 


कआाज पा 
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मैं, विज्ञा में, आचार में और शील-सौजन्य मे । इसी तरह पिता अपने 
पुत्र के लिए कामना करें। '*सर्बम्या जयमिस्छेस पत्रादिस्कयरा- 
जयम्‌ - मनृप्य को चाहिए कि बह अयने विधय में तथा आचार मे खबर 
में ऊंचा उठन की सदा इच्छा करे, सबकी पीछे कर देते की कामना करे, 
परन्तु पत्र से पराजित होने की इच्छा करे, पृत्र को अपने से आग वात 
की प्रवत्ति रख । इसके लिए भरपूर चष्टा करे। अपनों सूयास्‍स्य मस्तान 
कुल का देना ही पित-ऋण से छूटका रा पान का साथन है 

देव-क्ण जो लोग आज कल 'टिलू. कहलात 2 किसा रामय वे 
'आये कहलाते थे और उससे भी पहल देव वहुलाल थ। उनके पुरखा 
देव जनो में और 'पारसी लागा के परखा 'जसुरा में जा संग्राम हआ 
था, वही 'देवास ग्-सम्राम 2 । देव और अगर सब ए कही समाज के ८, 
जो बाद में विभकल हो गये 4 । 

खेर, देव इनका पराना नाम ह। देव-क्रम चलशाना परम? । 
अर्थात 7मार ऊपर जो समाज का क्रण 2, उसनी चकाना नाटिए। डेसे 
हम माता-पिता से उपकत टोल है, उसी तर? रामाज से भी । अनक दाता 
मे समाज के टम क्रणी है । टसलिए, गरथाधवम में रहते हैए समाज: 
सेवा के काम भी ह_मे निरस्तर उपनी धाकित है. वनुवार बर उन 
घाहिए। तभी 'रि-करा' से छापारा मिापए । 

ऋषि ऋण बढ़त बचा 28 24 फषिया ने जो कान दिया / बट 
तपस्या कर करके जो वेद तथा एक्स वर्कर देशन उन! डय 
है और परवर्ती विद्वानों न जा आयूवद रण लिप, गणित तथ्य राहिय- 
शारतर आदि को निधि हमे दी %ै, उससे 7 म कितने उपर /ए #। 
हमारा सारकृलिक विक्षास उन क्रपियां जो तपरया का फल / : उनका 
जो अतुल ऋण हमार ऊपर हैं उससे उक्तेण हल का यही उपाय 7 कि 
उनकी उस निधि का हम बठाये बुध उलम साहित्य पंदा बुर जिमस 
समाज का किसी दिया भे बल मत । सत्सा 2-प के निमाण मे जा पकित 
लथा सरथा"एं काम बर रही ही उन्‍हें सहयोग और सहायताद | से 
तरह फषि ऋण से इृछ हलक «गे । 

गहस्थ को उन तीन ऋणो से मक्‍त हाना बाहिए, या घन सीन ऋषा 
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हैं, उन्हें मंनुजी ने पतित बताया है - समाज का बोझ की, फकाए । 
.. उपर जिन तीन ऋरभों का जिक्र हुआं, उनमें समा हा है हूँ। 
माता-पिता भी समाज के ही अज्ज हैं और ऋषि-जन भी समजि मे / 
जाते हैं। इसलिए, दिव-ऋण' में ही सब आ खाने से तींन जगह उस 
ऋण को दिखाना कुछ विशेष वात नहीं, पर साधारंण खमोंज़ से माता- 
पिसा का महत्त्व बहुत अधिक है ; इसलिए 'पित-ऋण' की गिनती असय 
की । इसी तरह ऋषि-जन भी साधारण समाज में नहीं रखे जं सकते । 
इसीलिए इन दोनों ऋरशों का पथक उल्लेख है । 

इन ऋणों का गृहस्थाश्रम में हल करना बहुत जरूरी बतलागा गेयह 
है । जो इनपर ध्यान न देकर केवल उदर भरने में ही लगा रहता है, 
उसे “गहस्थ' नहीं, वन्यप्राजी कहा गया है। कुछ लोग इन ऋषधों का 
और इनसे निष्कृति का अर्थ कुछ-का-कुछ करते-समभते हैं। पर अर्थ तो 
बिल्कुल स्पष्ट है । 







१--राज-ससा का प्रादुर्माय 


अराजके हि सोकेपस्मिन्‌ सर्वतो बिड्र से जयात । 
रकार्थभमस्य सोकस्प शाजानमसूजस्प्रभु: ।। 


--जब संसार में कोई राजकीय संस्था न थी, तो मय और आतझूु 
के मारे लोग त्रसस्‍्त रहते थे । तब इस (मानव-संस्था) की रक्षा के लिए 
भगवान ने शासन-सत्ता को जन्म दिया। भगवान ने ऐसी बुद्धि दी, जिससे , 
मनुष्य ने संसार में शासन-सत्ता स्थापित की ।... 

इसके बाद मनु ने बड़े विस्तार से राज-नीति का वर्णान किया है । 
देखकर आद्चर्य होता है, उस युग में हमारे पुर्वज ऐसे नीति निपुण थे । 
शासक में क्या-क्या वात होनी चाहिए, प्रजा की रक्षा किस तरह करनी 
चाहिए, शासन-परिषद्‌ जिन सात-आठ राजनीतिज्ञों की बनायी जाय 
उनमें क्या-क्या गुण अपेक्षित हैं, शत्रु पर कब और कंसे चढ़ाई करनी 
खाहिए, किले कहाँ बनाने चाहिए और उनकी रक्षा कंसे करनीच हिए, 
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इन सव विषयों का विद्वद वर्गन 'मनृस्प्रति सह । 
२२--पापों का प्रायश्थिस 
मनप्य के पाप प्रायश्चित्त से नाट हो जाते है । यदि किसी दाप- हम 

में प्रव्ति हो गयी और फिर मन्प्य सावधान हो गया, प्रयध्विसल उसने 
किया, तो उस पाप से नि्वान हो जायगी किर वर धाम ने बरेगए ! 
मनुजी का मनोविज्ञान से पोधित मत है-- 

यया-यया मनस्तस्थय वुष्कृत कम गहेति । 

तथा-तथा दारगीर तत्त नाधर्मंण मुस्यते ।। 


ब्रा 


“ जैसे-जै॑स मन उस पाप को बूरा समनगा, बैस-ही बस दारीर 
उमसे मक्‍त होता जायगा । मन मे यदि चारी के प्रलि गहाँ पदाड़ाो गड्यी, 
तो फिर हाथ उस काम को करे गे ही नहीं ! 
और-- 

कत्वा पाप हि संस्तप्य तम्मात्पापाल प्रसुश्यते , 
'नेब॑ कर््पा प्नरिशि' निमबन्धा पूयते तु || 


“5 बिसी बरें काम मे पट जाते परे यदि मनाय की जअस्तराग्या 
उससे सल्तपत हट, होदिक पश्चालाप उसे हुआ ता वह उरसा पाप से अवध्य 
छदृट जाता हैे। और फिर 'अब कभी एसा ने उस्गा इस लरह का हेड 
निधि्यय यदि उसने कर लिया, ती पवित्र 2 जावा है पद रसक: टुडे 
जाना हु | 

अलानाशदि था लामात्कृस्था कम विगरितम , 
तस्माद्विमुक्तिसन्धिस्दटन दितोय थे समाचरेत ! 

-- यदि जान-अजान बाई गटित काम हो जाये, ता उससे सुटकारा 
वान के लिए राबल अन्‍्डदा उपाय यह 7 कि उसे जउरह का दसरा आप 
फिर न वर । 

२३-- स्त्री -क वे ब्य 
सवा प्रहष्टथा भाष्य गहकायदु रक्षपा । 
ससस्कृतोपस्‍्करया व्यये अराउपमलफहुसस्‍्तथा :। 


7... “स्त्री को--गृहिनी को अक्ा अस्त रक्ल बाहिए । गह-प्रवन्प 
इसका मुख्य काम है; इससिए अपना पवार हुये लगा देना . 
_आहिए,) भर की सूब कीजें. अत्प्रत्त परिकत, हस, के साथ 
रखना गृह्िली का सुन्दर कास है / खर्द में खुबा नहीं। सोच- # 
सम्॒झकर जरूरी ही सर्च करमा . चाहिए मृद्धियी कप: कोशल व्यय में !५ 
' ही देखा जाता है । जाय का कान, पुरुष के ज़िम्से है, जिसमें उतन 2 
- बृद्धिमानी अपेक्षित नहीं है, जितनी म्वय में, जो बहिन का काम है | कं 

*... स्त्री-धर्म का मी वर्णन मनु ने विस्तार से किया है। सब से अधक 
. राजा के धर्म ( कर्तेव्य ) का वही तो समाज का 
- नियामक है। राजा भ्रष्ट द्दी कसने केतो ही यदि भ्रष्टाचार में डबे हों 
 शीधेसमाज की क्या ठोक रास्ते परे लॉक भनुने राज-सभा (असेम्बली) 
. तथा उसके सदस्यों के कर्तंव्य-निर्देश नी किसे हैं। मनु के धमं-निदंश का 


क्या स्वरूप है, इन इलोकों से स्पष्ट हैं। 
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उत्सग और अपवाद 


पहले कहा जा चुका है कि धम विधि-निपभ-शुप से दिक्षा बिभक्‍द 
है | दस्बियो पर दया करनी चाहिए, विधि टै । चोरी न करनी बाहिए, 
निषेध है। ऐस लियम बनाये है मनर्य न, समाज के सुस्य-संझणालतनाणं । 
प्रकृति पर उसने नियन्त्रण किया है। सत्य और अहिंसा आद प्रमुख 
अंग हैं धर्म क | इनके बिना समाज चल महीं सकता। यदि लोग सचाई 
बिलकुल छोर द और एक-दूसरे का माश्त-काटन लगे, तो क्‍या होगा ? 
यह धमं जितना ही अधिक जिस देश में हागा, वहाँ उतना ही जीवन का 
अभ्युदय होगा । परन्‍त इस नियमा के अपवाद भी कै और जे अपब:ढ भी 
कम महस्वपूर्ण नही है. प्रत्युत कभी कभी शरय नियम से उसके अपयाड 
में ही अधिक बल आ जाता टै। सका मतलब यहे हजा वि कभी-कभी 
क्षमत्य तथा हिंसा भी घम हा जात है| यही नहीं, बंध, लाभ सपा गा 
आदि जिन भाव। को वही निन्‍दा की गयी हें, थे भी कभी-कभी धर्म 
कृ। रूप ग्रहरण कर लत है और सत्य, आऑहिसा तथा क्षमा बा अन बत 
प्रयाग अधर्म बन जनता हें । वि भी कभी अपुल बन झाता हैं । किसी- 
किसी रोग में हाक्टर विधघ-विशेष को टझजकटान दे बर गागी 4 प्रारत 
बचा लेला है और ट्ध-घी ज॑म अमृत पदाध भी स्थिानि-बधय मे और 
अननित प्रयाग गे हानिकारक हो जाते है परन्तू बिए ? दिय ही । 
उससे सदा बचने को बहा जाता है । तब हो यह दशा है बि]६ जाग भाँग, 
गाँजा, चर्स और अफीम ही नहीं, सझ्तिया तक खान का शोक रख्बते 


१०४ मेरे कुछ मोत्रिक विचार 


हैं और धरीर तथा मस्तिष्क का नाक्ष करते हैं; फिर यदि उनसे कह. 
दिया जाय कि “विष अमृत का भी काम देता है' तो क्या होगा? 
ठिकाना रहेगा ? जब हिसा, मूठ, धोखेबाजी आदि से बचने का 
एकान्त प्रतिपादन हैं, तब तो दुनिया में सब इस बुरी तरह फैल रहे हैं; 
यदि कह दिया जाय कि कभी-कभी हिसा और असत्य भी धर्म हो जाते 
है, तो फिर आप समभ सकते हैं कि क्‍या हो सकता है। हसीलिए . 
साधारण जनता के सामने दूसरा रूप नहीं रखा जाता है। विष को 
डाक्टर अलमारी में बन्द करके और ताला लगाकर कुओड्जी अपने पास 
रखता है। इसी तरह हिसा आदि का विष समाज का चिकित्सक (शासक) 
अपने हाथ में रखता है। जब जरूरत होती है, समाज की रक्षा के लिए 
इसका प्रयोग करता है । राष्ट्र के भीतर उपप्लब करनेवाले थ्ोर-डाकुओं 
के प्रति वह दण्ड-प्रयोग करता है, जो एक हिसात्मक उपाय है। कोई किसी 
को मार दैता है, तो राज-सत्ता उसे मृत्यु-दण्ड देती है। यह हिसा या 
अप्रतिहिसा जो शासन-सत्ता की ओर से की गयी, सो विष-प्रयोग सममिए; 
समाज की रक्षा के लिए | जैसे डाक्टर के बिना और कोई विष-प्र योग 
नहीं कर सकता, करे, तो मर जाय, उसी तरह प्रतिहिसा आदि के प्रयोग 
का अधिकार साधारणत:ः सब को नहीं दिया गया। गलती हो जायगी * 
हानि होगी । प्रतिहिसा ही नहीं, हिंसा भी धर्म बन जाती हूँ । राष्ट्र पर 
आक्रमण करनेवाले बाहरी दात्रुओं का मुकाबजा जब हम करते हैं, तो 
यथासम्भव पहल करने में तत्पर रहते हैं। इस जगह हिंसा घमं हैँ । जी 
सिपाही जितने अधिक आततायियों को काटता-मा रता है, उसे राष्ट्र उतना 
ही अधिक यज्ञ देता है और पुरस्कृत करता है। यानी, उसने हिसा जो 
की, उसे हमने एक बड़ा धर्म, उसका एक बहुत बड़ा कर्त्तव्य समझा | 

उन विधियों के ये अपवाद बुद्धि से समझ में आ जाते हैं। श्रीकृष्ण 
ने गीता में कहा है-- 

कर्ंण्यकर्स यः परदसेदकर्सलि ञ्॒ कर्म यः । 
स बुद्धिमान्‌ मनुवष्येतु स युक्त: कत्स्नकसंकृत ।। 


-“ जो कर्म या कलंव्य (अंहिसा तथा सत्य आदि) मैं अकर्म देशता 


उत्सगें और अपवाद १०५ 


है, देश, काल तथा पात्र की स्थिति कैअ नुसारअ हिसा तथा सत्य आप 
का व्यवहार किसी सम्रय उचित नठटी समझता हैं और अक मे जडलंत्य 
- हिसा और चालवाजी को बलब्य समभकार पग्ररण करवा 2, बरी 
मनृष्यों में वृद्धिमान है। समझा, उसने सत्र अक्लंद काम कर लय । 

सवत्र वृद्धि से काम लेना होगा | देखता टोगा सत्य और अटिसा से 
यहाँ समाज को लाभ हें कि नहीं | ग्रद एक का मार देन से उरत व * 
समाज का हिल है, ता रस मार देना अधम नहीं, परम टी # गा । टस 
तरह हिंसा धरम वन जायगी । देसी तरह सत्य-अगरत्य आर्शर को दान 2। 
अपने निज के स्वाय से प्र रत >कर टहिसा जादिया प्रयाग अधम 7 और 
समाज-हित के लिए वैसा किया जाय ना घम ह ., जात्म- रक्षा था 
हिसा की जा सकती है | काइन मे भी डेसके लिए छूट 2? | अपन घर ने 
जारा का टम लाटी के जारा से भगा सतत है और उससे एनके सिर 
कट भी जाय, तो हमे सजा ने मिलेगी | कारगा, यह फिसा >7म: प्रम- 
मूलक की | हमारा कतत्य था, दप्टोी से अपन माल की रेफ्ष़ाकरना । 

यह सत्र समभन के लिए बद्धि चाहिए । ध्रमाधम्र-वनिएय मे बटि पर 
इसीलिए श्रोक्रण ने उतना बल दिया 2, और मन ने थी अनलराब्मा को 
साक्षी को सब से प्रवल माना / । 

डुस धमंस्यिति को ने लमभल को सारण ह# कर्जीकलणा वाज' 
अनथ हा गये है । 7सा भी टआ 2 दि धरम किसी एक आग का 
अलिरेक कर दिया गया कि देसरे अगे विलेबुल देख शा आर ममाज 
निवबेल 7 गया । रागी बा जेस पर खेद जाय और शा हब अंग सूख 


लाये | आगे 2म वह उदाहरण देकर उसे » रे रपट रगग 
बपा और क्षमा 


समाज हे सुख सवालनाब दया जोर क्षमा गा अन्य पघित मानव 2 ' 
विसीवा सहाओा मत, री पर जरस रामर उसी मदद रूरा | पर 
किसी रे अनजान +!7 अपराध है हाय जीरे प्राय उठी रा अपन 
पहुंच, वो क्षमा से वाम ला । कारण, उसने जान जूथभरर ४ हानि नर! 
पहुँचायी न । यदि जाननवूभकर भी हासि का परचाएईे, वर बड़ अपना 
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हो और उसके सुधारने के लक्षण हों, तो क्षमा कर देना चाहिए । परन्तु 
दुष्टों के प्रति भी यदि उसी दया और क्षमा का बर्ताव किया जायगा, तो 
फिर उन गुणों (दया और क्षमा) का महृत््व कम हो जायगा ; प्रत्युत 
वे दुगूंण का रूप धारण कर लेगे-- उनसे समाज का अहित होगा। 
दुष्टों के होसले बढ़ जायेंगे और वे बार-बार अपराध करेंगे । इसलिए, 
ऐसी दया और क्षमा फिर 'अधमं बन जायँगे | #॥ र और आततायी पर 
दया करना शेष समाज पर निर्दयता है। इसी तरह क्षमा भी अपराध- 
दील दुष्टों के प्रति न्‍्याय्य नहीं हे। अहिसा धर्म है; पर सवंत्र नहीं | 
अहिसा का अतिरेक ठीक नहीं | इसी तरह दया और क्षमा भी सममभिए । 

हमारे देश में अनेक ध्मे-व्याख्याता ऐसे हुए हैं, जिन्होंने धर्म का 
स्वरूप ठीक-ठीक नहीं समा और उसके किसी एक ही अंग पर अत्य- 
घिक बल दिया, समाज को गलत रास्ते पर ले गये । दुष्ट-दमन समाज 
के लिए कल्याणकारी है। हम गरुड़ की पूजा करते हैं; क्‍योंकि वे साँपों 
को मारकर जगत्‌ को निरापद करते हैं। साँप यहाँ लक्षणा से दुष्टों को 
कहा गया है। दष्ट-दमन के कारण गरुड़ हमारे प्रशंसा-पात्र हुए । परन्तु 
हसी समाज में एक दूसरा मत चला - एकान्त अहिसावाद | दुष्टों को भी 
मत मारो । इस मत के लोग जीमूतवाहन को पूजनीय समभते हैं, जिसने 
गरुड़ के आगे आकर उन्हें साँपों को मारने से रोका । जीमूतवाहुन आगे 
भा गये -- 'लो, मुझे मार डालो, तब किसी साँप को मारना ! गछुड़ ने 
दो-चधार चोंच मारी ; फिर छोड़ दिया। तब जीमृतवाहन ने गरुड़ से 
कहा -- “अब आगे से सांपों को मत मारना। ” गरुड़ ने जीमूतवाहन 
का 'उपदेश' मान लिया और फिर सौँपों का मारना छोड़ दिया । इस तरह 
उस एकान्त अहिसावादी मन में गरुढ़ की अवहेलना और जीमूतवाहन की 
प्रशंसा प्रकट की गयी है। अब समाज क्या करें ? गरुड़ की पूजा चालू 
थी ; इधर जीमृतवाहनजी सामने आ गये। पाठ पढ़ा--साँप को भी 
मत मारा । दया करो ।॥' 

समाज में जीमृतवाहनी बढ़े । मुहम्मद गोरी को अनेक बार इस देश 
की सेनाओं ने परास्त किया । गोरी पकड़ा गया और सम्राट पृथ्वीराज 
के सामने उपस्थित किया गया। नीति-निपुण गोरी ने क्षमा याचना की । 
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नीति-पराहमुख और जीमूतवाइ़नी सम्राट पृथ्वोराज न उसचर दखा 
भी और उसमे क्षमा कर दिया। बह छशत्र के पे से छूटकर चर पहुंचा 
और फिर प्रश्रण्ड संन्य-मग्रह करके इधर पिल पडा । हमारी सेना बहुग 
कुछ कर चकी थी और प्रथ्वोराज के क्षमा-दान से यह भी समझा जाता 
था कि ये फिर माफ करगे ! हाथ-पाँव दील पड़े । गोरी तो विजय हुई और 
कषैमानदानवाल सम्राट उसके बन्दी बने । उसने निदयता के साथ इनकी 
अँगखि निकलया ली। सो तो कार्ड वात नहीं, एश व्यक्ति की बाल, पर 
हमारा यह देश सदियों सके गुलाम रहा, उसी 'दपा क्षमा ते बिसक- 
ट्वीन प्रयोग से । ले जाते किलनी हानि टेंश बी घन-जन से 77 । सम कम 
सब जाता रहा | 

निशसन्देह सम्राट प्रध्वीराज पर जीमूतवाटनी सम्प्रदाय का प्रभाव 
पटा होगा | उन्होंने धर्म समभकर ही गोरी का क्षमाद- दिपरा था! 
गध्र-सम्प्रदाय की चजती तो उस सहासप के टुद ! टुबट कर दिये झात 
बढ़त का मतलब यह कि हमारा समाज घम-व्यास्यापा जा ॥। खीचब-ताम 
मे रहा । तभी ता बहा सया है कि खेमे यतन्य लिटित गहायाम्‌ ! धम- 
तन्व बहुत स्पप्ट होने पर भी वहत सबन्म है | दया और छामा-धम है 
पर कड़ी इनका प्रयोग अधम 7 जाता 2 | शिसा-अराट्य अपम 2 पर 
कटी इनका प्रयाग धरम 7 जाता 2 समाज के एलमे हऋतपाण 2'जाट 
दंत्र सेना के प्रति अटिया का बर्ताव बसा रा यदि एम एज के पर 
मे फंस आयें, ता सत्य वालना घम्म समभवर अपन डैशा जा सब भव 
उस दे द * यह धरम है 


सत्प का अतिरेक 


सर्पाट है वि छात्र के सासत 2मसे जया करनी जा(20 | + /मर्रंस्थः 
हे रहा हा और हमें सत्यक्ादिता के पी पदकर उहने बनाना चबाहनहज! 
है, उसके प्रति मे बसा बवये करना चाहिए 6 दाए शातग्म' परम 
है । हाट के साथ उमके अनुरूप अजय बरी । यही भम है । परन्‍्त उपग 
ने छीपोीपती की। कहा-- 'शई दाट्पस तो नोरि 2 रॉज्नीलि कै | 


मौजन्य तथा दा का बर्ताव धरम है। पो नीति तथा धरम मे जद बार 
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दिया। प्रशंसा अधिक धर्म की हुई | फलत: महाराजा हरिश्चद्र जैसे 
धर्मात्मा लोगों की कहानियाँ सामने आयीं । एक व्यक्ति धोखे से सब ले 
रहा है और राजा उससे सत्य का बर्ताव कर रहे है । उस सत्य-रूपी धर्म 
से स्वयं दुःख उठा लेते, कुटुम्व ने क्या विगाड़ा था ? वह भी उस विर्षत्ति 
में पड़ा । महारानी की दुर्दशा हुई, राजकुमार मारे-मारे फिरे। फिरभी 
न सोचा कि वात क्‍या है। सम्पूर्ण राप्टर--वह उतना बड़ा राज्य-- 
विपत्ति में पड़ गया । अराजक राष्ट्र में कया विप्लव--विपदू--स म्भा- 
बित नहीं, क्‍या कुछ हुआ होगा, कल्पना कीजिए । सबको निरीह दद्ना 
में छोड़ दिया गया । मानों राजा का सत्य बोलना मात्र कर्तव्य और धर्म 
था, न कृटुम्व का पालन-पोषण वसा उसका धर्म था, न प्रजा की रक्षा 
करना ही । ऐसी कहानियों से समाज में धर्म की अविचारित एकाड्रिता 
फंलायी गयी । फलत: धम में समाज के प्रति कर्तव्य तो लोग भूल गये 
और धर्म के नाम पर रूढ़िवादी होगये। राष्ट्रीय भावना जाती रही । 
देश जाय धघ॒ल्हे में, हमें दया-क्षमा ओर सत्य नहीं छोड़ना है। इस तरह 
धर्म का डंका बजाया गया | तब समाज का कया होता ? अभीतक हम 
किसी तरह जीवित-जागत रहे । यह भगवान्‌ की दया समभिए, जिनकी 
प्रेरणा से यहाँ कुछ वैसे जागृत और 'मर-मिट' तत्त्व सदा बने रहे । 
अतिथधि-सेवा का अविचारित रूप भी उस तरह की कथाओं में प्रकट 
ही किया है । इसी तरह धर्म के विविध अज्लों की गलत व्याख्या की गयी । 
उन कहानियों को हमें इसी रूप में लेना चाहिए कि उस तरह हमें कर्तव्य - 
व्यामोह न हो। महाराजा हरिश्चन्द्र और युधिप्ठिर हमारे आदर्श नहीं 
हैं; न जीमृतवाहन की ही पूजा हमारे यहाँ प्रचलित हुई | हम तो राम को 
अपना आदर्श मानते हैं, जिन्होंने छिपकर भी, छल-वल से, झत्र को मारा; 
शत्र को मारने के लिए एक मित्र बनाया और उसे गद्दी पर बेठाने के लिए 
उसके बड़े भाई को मारा । हमारे आदर्श श्रीकृष्ण हैं, जिन्होंने समग्र पर 
युधिप्ठिर से भी भूठ बुलवा लिया। वे जानते थे कि युधिप्ठिर तो सत्य 
का पाठ रटे हुए हैं, जिससे काम विगड़ जायगा । एक ढंग से काम निकाल 
लिया। वे जानते थे कि इन्हें समझकाना कठिन है कि कभी-कभी अमत्य भी 
धर्म हो जाता है । अर्जुन को उन्होंने सब समझाया; क्‍यों कि उन्होंने कोई 
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पाठ उस तरह याद नहीं किया था । गीता का यही गौरव है कि उसने 
धम की सू८म और स्पष्ट ख्याख्या उपस्थित की 2टै। गीता ने बढा-- 
समस्य योग उच्यते--प्र्म के अह्ा मे समता-सामण्जस्य ही योग है, 
श्वष्ट कर्म-योग है । ने तो ऐसी अश्सा और क्षमा जि 7म भर वनजाय 
और लोग हमे ला जायें ने ऐसा अविचारित छोर्य कि टम मनष्य न 
रहकर भटिया बने जाय। क्षमा और दया का उचित योग हुघ 
मनुप्यत्त ही नही, देवस्व प्रदान करेगा। परन्तू उसका अनभीए्ट प्रयाग 
हमे कायर और भडे बना देगा । फिर अपनी कायरला जे। लोग अहिश। 
में छिपाने भी लगगे। शोर मे क्राघ तथा हिंसा का उपयाग है पर 
वन्य माच-समभकर । निरफप्राथ जन-सह्ार शोगये नहीं, कसाइफन 
है । घूर और ऋर मे विवेक ही ता भदक है । 

डुसी तरह धर्म के अन्यास्य अज्ञो के सम्बन्ध में समनना साफ़ए । 
दिशा-निदण हो गया । 


हीम और यज्ञ 


हमार यहाँ हाम और यज्ञ गा बडा मरन्‍्य टै। घम् मे टसकी बड़ी 
प्रतिष्ठा है ।यर अग्नि-पजा, ह6। झयाट वेद (ऋऱ्वद) म सबस पहला 
रावत 29. 'ऑग्नि-सबत । जरिन-उवासना पर अन्यधित जार £ | ऋग्वर 
व सबस पहला जा मत्र 2, उसमे संवस टला पद अग्नि! है. अग्नि 
मीड पुराहितम्‌  । टससस्वारट है ति हमारे ऋषि जस्नि-प्रजा पर किस्सा 
बल देत थे उस समय । यह भी लिखा है कि हंस अग्नि-पूजा से तम्शट सख 
मिलेगा . त॒म्हारें शाजओ का नाथ होगा तुम्हारा राज्य समृद्ध लधड! 
विवद-हीन रीगा , दइत्यादि , हमे साचना है वियाल कया है| क्या सा 
पग्नि को पूजा करन से 7में बट सब मिले», जिसमे हम जाजन पक र 
9 गा कई और आग # | निगन्‍देर घर अप अजिपत नह) 2 । €गए। 
पृणा शा थे फन गाम्भाविर लटी है, रनिका निदिश उन मरा में 0। हम 
समणज है. यह जद्सि शहद का लाधातिश प्रयाश 2. वर जिडान प: 
9, जानते है वि बठी लद्मणा जो विश्ती ऑधिबर आखथ लिया रय!ा है 
विशेदत सास्यन्वयसाना (गौणी) लक्षणा बी । > म ३०7 विध्लार से 77 
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. अकम्गि-पुकह का. उत्तवेस- है स्तम - की , पूंखा खडे 4::करष कहते हैं -- 
“झंखिमीजे-*मैं अम्ति की सपमायना करत हूं, अश्कि-का प्रशंसक 
असम; जिसमें सत्र जल जानें:। ४ प्र पता 55 ४ की 
..... - इस अग्नि को कमी न दुमते दो, ग्रह जादेश है (-अगिन में > गाल आहु 
. विस को । बबद्ि दुसकरी जनों को धर्य-युद्ध में. मे ख़ाद्ोंशे, तो वह वदनाम 
'हो जायगा। महत्व गिर जागगा | सेनिक में सड़क चाहिए। अच्छी 
आहुति पड़ने से अमीष्ट-सिद्धि जल्दी होगी। जितने अच्छे आदमी आगे 
. बढ़ेगे आहुति देने को, उतेना ही अज्छीं। आजाद :ट्टिम्द फौज में वह उ्दरआ 
..._बिसा: जोर क्यों आ गया था ?:इसीलिए कि नेताजी: किक्कुभायचन्द्र बोस) 
| जब मोर्चे पर जाते के; जब जरूरत होती को +:आहि बुज्छी आहठुति का “0 
सास्पर्व है, जिसे बाद में लोगों ने धी-साकज्य :समाछ किया, जब 'अग्नि. 
हे यह मामूली आग समझी जाने लगी - यह झेम :मिए्म को बात है । 
सदा तेजस्क्ता रसी । क पी मन्कि 
/- यज्ञ का महत्त्व बहुत अधिक है । गक्ष है कसा है किले अवसर पर 
क्शिष समारोह से अग्नि-पूजा । साधारणत:  अभ्वि-पूजाशशरें क्ित्य-विधि में 
है | हम में तेजस्विता न हो, तो हारे. दैनिक काम ही आगे न बढ़ । 
_/, हमारा घर लुट जाय, इज्जत खुट जाय । इसीक्षिए नित्य-त्रिधि में अग्निहृु,..... 
_ बजा है। उस अग्नि ( तेजस्विता ) का प्रतीककों॥ केक क अम्निए 
. स्वीकार किया और उन आहुतियों ( बीर इतर $ की द 
... भृत बादि सामग्री ! कालान्तर में प्रतीक को ही अश्ेद को! 
*/ -.औसे रष्टू का प्रतीक हमारा तिरंगा मंडा +23/2- + इक ओ को 
हैं और उसकी वेइज्जती को राष्ट्र की '* 
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कोई ऐसा मूल हो, जो कहे कि हमारे लिए तो झंडा हो सब कनछ है और 
इसके सम्मान के लिए तो राष्ट्र को भी छोड़ सकता हैं, तो उसे आप 
क्या कहेंगे ? इसी तरह होत्रपरामवकारिणी 'अग्नि' की उपासना भूलकर 
इस भौतिक आग को ही सब-कुछ समक्नन लगे । 

हु, मैं 'यश के विदय में बतलान जा रहा था। बतलाया गया कि 
नित्य की अग्नि-पूजा एक साधारण धर्म है। विदध्योप अवसर वर जब 
सामूहिक रूप से अग्नि-पूजा होती थी, तो उमर यज्ञ करत थे | यज्ञ मतज- 
पूबंक होता है| मत्र. मत्रणा, खूब अच्छी तरह साच-विज्ञार । जब अच्छी 
तरह मंत्रणा' करके सामृटिक रूप से अग्नि-पूजा की जाती थी, ता उसे 
यज्ञ! कहते थे । यज्ञ में पश्मनु-वध आवध्यक। पशु क्या “ 'पशव' आनत- 
सायिन:-- आततायी को पर्षु कहते है । आततायी बह, जो हमारे देश 
को लूटने आये, हमे वर्बाद करत आय, टमें कर्सस्य-अप्ट करन आये और 
किसी नरह भी ने मान | उस छात्र से निबटना हमारा धर्म हैं। ऐस हीं 
'पशुओं का वध यज में आवश्यक हैं । से बज से स्वर्ग मिलता है. मुक्ति 
मिलती है । हम स्वतन्त्र टोबर ससार का सुख प्रात बर! है। 'यत' 
का बड़ा महस्वटे । 

जब हम 'अग्ति' को साधारण अग्नि समभत लग,तव प्षछ' का भी 
यही चौपाय समझने लगे बचारे मक और निरपराघ उपयोगी पशु कहल- 
काटकर आग में डाल जान लग। प्रतिक्रिया में वृद्ध भगवान का प्राद- 
भवि #आ, और फिर अशिसा जा अतिरेक उसको दवा किर दूसरे 
आचार्यों न की | परतत 'हाम तथा 'यज्ञ मे अग्नि बही रही स्वाप्ी 
दयानन्द सरस्यती ने भी 'अग्लि रे साधारण आग ही जथ समझा है । जाप 
कहेंगे, ता क्या कुए मे भाँग पर गयी ? क्या किसोकी भी समभ मे याठ 
ने आयी और एक आपहो नथ व्यास्याता पंशा हए है जिन्हे यर तथा अर 
सभा / मेरा निवेदन ? कि हाँ कभी कभी काए मे भाग पट जाती 2। 
पटहाँ उदाहरण के रूप मे 7मतछु एसी ही दात र्वस्यित करेगे 

भारतीय काख्य-घारा म मय वुथा क्मल का सम्बन्ध प्रसिद्ध ?। 
सरबृत, हिस्दी वेगला मराठी, गृहराड़ी आदि भारताय भापाजों के 
काय्य-साहित्य में प्रसिद्ध है कि सथ के रदय 7 ते पर बमल खिलना है 


आक.. >ी किक... 


 ओंड आएं ॥आ.. अं... 


बढ कु 


श्श्र ... भेरे कुछ मौलिक केक: 


और सूय के अस्त हो जाने पर मुरमझा जाता है, या सम्पुटित हो जाके 
है । कालिदास आदि महाकवियों ने भी ऐसा ही वर्णन किया है। प्रमंतश : 


तथा सन्ध्या के वर्णन में सूयं और कमल का उस रूप में वन अं 


आयेगा । यह “कवि-समय' के अन्तंगत आना है, कवियों के साधारण 


वर्णुनीय विषयों में यह है। मैंने देखा, यह बात गलत निकली | सं के 
छिप जाने पर कमल का फूल तो न मुरभाता है, न सम्पुटित होता है, 


बेसा ही खिलता रहता हैँ । पूणिमा की उजेली रात में चार-चार घंष्टे ये. 


रायपुर (म० प्र०) के तालाबों पर बंठा देखता रहता था । कहाँ कमस 
बहुत हैं। जब यह मैंने देखा, तो लिखा (क्षायद अपनी “साहित्व- 
मीमांसा' में) कि ऐसा वर्शान अब कवियों को बन्द कर देना बराहिए, जो 
प्रत्यक्षत: प्रकरृति-विरुद्ध हो । कोई विदेशी जन हमारे ऐसे वर्णन पढ़कर 
हमारे प्रकृति-नि रीक्षण को क्या कहेगा ? यह मैंने उस समय लिखा था । 
परन्तु “अग्नि-पूजा का' अर्थ जब मेरी समझ में आया, तब इस 'सूरय- 
कमल' प्रकरण को भी समभते में देर न लगी । यहाँ भी उसी (साध्यव- 
साना गौणी) लक्षणा का खेल है, जिसका “अस्नि-पूजा' में। सूर्म तथा 
कमल से यहाँ जो अध्यवसित थे, हमारी आँखों से ओमल हो गये । 
वस्तुत: सूर्य तथा कमल पुरुष और स्त्री के लिए लक्षण करके किसी 
चतुर कवि के द्वारा कहीं प्रयुक्त हुए होंगे। फिर लोग लक्ष्यार्थ समभने में 
असमयं हो गये और वाच्यार्थ ही ग्रहण कर बेठे ! 

यों समभ्िए, किसी तेजस्वी पुरुष का वियोग-प्रकररा है | तेजस्विता 
के लिए प्रसिद्ध उपमान स्य है और कोमलता तथा सुन्दरता के लिए स्त्री- 
मुख का उपमान कमल। पति-वियोग में स्त्री-मुख कुम्हला गया, श्री-हत 
हो गया ऐसा वर्णन है । इसके लिए किसी चतुर कवि ने कहीं किसी 
समय लक्षणा द्वारा यों वर्णन किया होगा 'सूर्य के हटते ही कमल मुरमका 
गया, कवि की और उसके काब्य की प्रशंसा हुई होगी । सब लोग उस 
काव्य को पढ़ने लगे होंगे; पर बाद में लक्ष्या्थ ध्यान से ओभल हो गया । 
सब लोग तो लक्ष्यार्थ समझ भी नहीं पाते। तब वाच्यार्थ ही तात्त्विक 
समझा जाने लगा कि सूर्य जब छिपता हैं, तब रोज सन्ध्या के बाद कमल 
के फूल सम्पुटित हो जाते हैं, मुरका जाते हैं, श्रीहीन हो जाते हैं । जब 


हे 
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किसी ने देखा कि ऐसा तो नहीं होता । सन्ध्या के बाद भी कमल लिखे 
रहते हैं, तत यह कहकर इसों वाच््यार्थ का समर्थन किया कि यह 'कबि- 
समय है। कबि लोग रेसा वर्णन करते चले आये हैं । इस तरह उस सुन्दर 
लद्या्थ को भूलकर बाच्याथथ ग्रहण किया और फिर उस झड़ि ( 'कबि- 
समय ) के द्वारा समथिन किया । 

इसी तरह प्रिय-मिलन का वर्णन करते हुए कहा गया होगा “सूर् के 
दर्शन होते ही कमल खिल उठा । बाद में बाख्याथ मात्र प्रहण कर लिया 
गया ओर प्रत्येक कवि प्रात काल का वर्णन करसे समय कमलों के लिखने 
का वर्णन करने लगा । 

यही नहीं, कमल में भौरे का बन्द हो जाना भी कबिता मे आ गया 
और सच्च माना जाने लगा कि समन्ध्या-समय जब कमल का फूल सम्पुटित 
होता है, तो उसपर बंठा हुआ भोौरा उसीम बन्द हो जाता है। सबेरे 
जब कमल फिर खिलता है, तब भौरा जीता-जागता निकेत आता है । 
हवा कंसे पहुँचती है ? कमल को काटकर बहु निकल क्‍यों नहीं आता ? 
इसके भी उत्तर तेयार किये गये । कहां जाने लमा कि भौरा लकड़ी को 
तो काट लेता हैं; पर कमल के फूल को कंसे काटे ? उससे तो यार 
करता टन !' इसीलिए उसे काटकर नहीं निकखता | जेलारा उ्भीमे 
बन्द पा रहूुता है। सवेरे निकलसा है । यह बाल भी सच मान ली सयी। 
लट्याथ भूल जाते का यह परिणाम है । कभी किसी कबि ने किसी बच्चे 
या स्त्री के जागने का बर्गान किया होगा। प्रातःकाल जाश्य ब्यूली, बह 
वर्गन होगा। आँखों का उपघान कमल प्रसिद्ध है ओर काली पुत॒सी का 
उपमान भौरा हूँ । सुन्दर रतनारे लेजों मे काली पुतलली इस तरह इथर- 
उधर कूमतो है, जेस खिल हुए कमल-पृष्प पर भौरे रस ने रहे हों । 
संतरे कोई जामा, इसका वर्णन कविने किया 'स्य का उदय हात ही 
कमलों को पर डियाँ फिर खिल उठो, जो सन्ध्या सप्तय सम्पुटित हो गयी 
थी। उनमे जो भोरे बन्द पथ उन्मुक्त हुए और फिर घुम-घुमकर 
रस लेने खगे ।, मय का यहाँ लक्ष्याथ नहीं, बाक्याव गहीत है । बर्योदय 
हुआ ओर वह सुन्दर बच्चा जागा। कमल उसकी आंख और भोरा उसकी 
पुतली । इस खक्ष्याव को भी भूलकर बाख्याथ में पद मय और किर इम 


रेड ग्रे कुछ पक किक 
जी कहीं उठ से मय | तथ सब को मिसतकर कहा जाने शमा--सांक्कों: 
शमग, स्य छिपने पर कमल के फूल सम्पसटिति हो जाते हैं ओर गोरा... 
उसीमें बन्द हो जाता है। जब सवेरे सर्व निकलता हैँ, तब कशल फिर 
खिलता है और बन्द भौरा बंद से छुटकारा पा जाता ई। इसी कई 
को लेकर बड़े-यहे कवियों ने कविताएं की हैं। तो, क्या यु में माँग गढ़ 
गयी? 

यही नहीं, दूगर देशों में भी मत्याथं जूस जाने हे मंत-यरह़- 
चौटाला हुआ है। फारसी के किसी कणि ने किसी शव स्वर्ग को 
अप्सराओों का रूप-बरान करते समय कहा होगा -- थे सोौन्दर्म की अ्रशि- 
भाएं हैं और जमीन वर तो उनके पेर ही नहीं पड़ते । ने तो ऑफक् में 
सहती हैं।' असस्यस्थ में मम्यन्थ-सक्षणा का सएसम । हम लीन जंज किसी 
के बन जादि के अतिरेक का बर्खन करते हैं, सब कहते हैं---+उसके 
इतना कस है और उसका इसना गदर है कि पैर जमीस पर नहीं कहते । 
सचभुच बढ़ आजकल आकात में उच्ता है। मतसत्र कह कि लोंकालि- 
ऋान्त घन ओर सस्जन्य सं है ! इस लक्कष्णा को बाद में लोग मल गने; 
वर इस कबि को कबिता तो ब्सिद्धि पा चुकौ शो ; सब कहते रहे । “के 
उश्ती हैं । उन के पर जमीन बर नहीं समते । ठीक, तो डनके पर खने होने, 
तो माई. देव-क्तूटियों के पर लग मये और उनका गाम॑ थी परी चष्ट 
मजा) यह ने समझा कि किसो स्त्री के पंख खजा दिये आज, सो उसकी 
शोमा क्‍या बद जायगौ ? परी' सो ये हुईं, यदि “बींगमवासी' जी हो जातीं, 
तो छोभा जौर वद जाती + मजा यह कि उन परी” (परवाज ) स्वियों 
के रूप सौन्दर्य का जश्यात मी है वाद सें ऐसी भी कहानियाँ बतीं कि अशक 
परी अम॒ुक को लेकर उश गयी । जैसे कोई शेडिया किसीकों उठा ले 
जाय । यह सव लक्ष्याण मूल जाने का परिचषाम है। कक्तसिा में तो सैर 
कुछ नहीं, पर वेदार्थ भें लक्षणा-विस्म ररद से जश्ञ आदि कय क्या अथ किया 
मया गौर पत्नुफत्या कंस हुई, सो देस्विए । 

जब अम्नि-पूजा से इसी भौतिक अम्सि को भूजा भरहण की गयो, तो 
बाद में (जाय॑-समाज ने) उसको पुष्टि में वाकु-शुद्धि' का हेतु दिया। 
बच्चे को तोला जर जी म मिले, सबेरे हथन-कुच्छ में अरूर पड़े ! क्‍यों ? 





ड्रोम ओर यज्ञ ११५ 


इस्चलिए कि हबम करना धर्म है, वायू शुद्ध होगी। अशुद्ध वायू दस सुगन्‍्ध 
से शुद्ध चाहे न हो, उसको अशच्चुद्वता (बदवू) दव जरूर जायगीो । परन्तु 
यह कास तो साधारश अगर-ब्ती आदि से भी हो सकता है ने ? वायु 
अश्लुद्ध ही क्यों करो ? सफाई रखो ; इगलेढ, अमरीका, जापान आदि मे 
हवन नहीं होता, तो व्या वहाँ बायू बहुत गन्दी रहती है ? कया वहाँ 
स्वास्थ्य हमस भी खराब रहता ईे ? 

बात क्‍या हैं ? कही स्वास्थ्य-प्रकरण मे लिखा होगा कि 'घी से वायु 
घुद्ध होती हैं, यदि अग्नि में तिश्य वोला-दो ताला थी पट जाय, ता बायु 
णुद्ध ग्हेगी और ग्वास्थ्य टीक रहेगा। सब जानते है कि धुप्त भाजन मे 
घरीर की वायू विकृत (अशुद्ध) होती है ओर तरह-न्‍तरट के रोग पंदा 
करती है। यदि इस आग (जठराग्नलि) में नित्य प्रात साथ ताोखा-ताला 
भी घी होम दिया जाया करे, तो वायु शुद्ध रहे, गटबर ने हो और फिर 
रोग पैदा न हों ! 

इूम स्वास्थ्य-प्रबरण की जठरारि्सि को #ी उपर जी बेटी आग सम 
लिया गया और अग्नि-पूजा के समथन मे हतू दिया जान लगा । 

संक्षेप में यट कि जब वेद वन रहें थे, आय-जन अजपत उन्कप भे खान 
थ, तब सघषमय जोवन था (देवासर-सम्राम बल रहा था) । इसालिए 
उस समय उन्होंने 'अग्नि-उपासना' पर बसा जार दिया था ' यज्ञ आप 
धर्म सस्थापनाथ “महासमर समझ्ति!। उसीको प्रशमा मे यह सब है : 
फिर उस लोगा न क्‍या का क्या यना दिया स्पाट है बट.ब४ ग्रन्ध 
बने, यज का विधि-विधान बताने के लिए । 

जो भी हो, जो कुछ मेने समझा, लिख दिया। हमार ऋषि साथा- 
रा जन ने थ। वेद मे लाक्षणिक प्रयोग अनन्त हैं। जॉमिनि ने और 
महपि यास्क ने स्पस्ट बहा है कि वेदाख करते समय लक्षणा पर पृशा 
ध्यान रखना बाहिए क्योंकि ददोी मे लाक्षशिवर प्रयोगों को कमी नही 
ऐ । जब मुख्याध (बाज्याथ, का बाघ हा, उपपन्ति टीकू ने बट तब 
वह्षणा आ जायगी किसी सम्बत्ध कों तकर। लक्षणा झा जब खागा 
भूल जाते है, ता साधारण बाल्याय ही सब-कुछ ममकर् ४०९ # ओर उस 
(बाधित अं) की उपप्तलि के लिए तरह-तरह की बाल ओर कड़ाजियाँ 


बूका॑स भा 
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गढ़ते हैं। जब्र कोई और जात नहीं मिलती, तो 'कवि-समय' की तरह 
रड़ि को दुहाई देते लगते हैं -पौसा बला आता है | 

अग्नि-पूजा के सम्बन्ध में मैंने एक यह नयी उदभावना की है। मैं 
नहीं कहता कि मरा ही मत सही है, और सत्र गलत । पर विच्ाार-कोटि 
में पढ़ भी रखनयोग्य है। कया आदइचय, मारे ऋषियों ने 'अग्निमीड' 
का प्रयाग उसी अय मे किया हो. जा मेने ममझा है। निःसन्‍्देह यह 
एक बिचारणीय बियय है। मुभ आशा है, धमं-मीमासा में रस लेनेवाल 
विद्वान इसपर चर्ना चसायग । 


अतिधबि-से वा 


अतिथि-सेवा भी धम का एक अंग है । समाज के लिए धम का यह 
मंद अस्यस्स आवध्यक है । यदि आप किसी 7में देश में चले जाये, जहाँ 
कोई अपना न हो, ता क्या हो ? आप कहाँ जाये ? क्‍या करें ? यदि 
कोई आपकी सहारा न दे, तो ? कमी विपत्ति !' इसीलिए धमक्षास्त्र में 
अतिथि-्सवा पर जोर दिया गया है। इसीका प्रतीक हमारी वे भर्म- 
दालाए है, जहाँ कोई भी बटोह़ी टिक सकता है । यहाँ उमे सब तरह 
की सविधाएं मिलती हैं। और किसी देश या समाज में 'धमंशाला' ज॑सी 
कोर्ट चीज नहीं ; होटल या सराय तो हैं। धमंशाला मे सबा को भावना है, 
अतिवि-सेवा हैं प्लौर होटल या सराय में दृकानदारी। घर पर आया 
कोई अतिथि भूखा न रहना चाहिए, यह़ मनु का उपदेश है। परस्तु इस 
बात का भी ध्यान रहे कि कीाई ठग अतिथि बनकर न आ जाय और 
धोस्वा न दे । बुद्धि से परीक्षा कर लेनी चाहिए। रंग-इंग से सब मालूम 
पह जाता है । 
मनु के दो इलोक है--- 
आसनादातशब्पा्िर दे मर्म लकूल न था। 
मापस्य क/5चढ़सेदगेहे जक्तितोपनचितो5तिथि: ।। 
ओर 
पावण्डिनो विकसंस्थान बेडालशतिकाञलखुठान । 
हैतुकान बकबसोइल बाड़ माजेजाएपिना:लयेत ।। 
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“गहस्थ के घर आया हुआ अतिथि अवश्य सत्कृत होना चाहिए । 
यथाशक्ति आसन, भोजन, शस्या आदि की व्यवस्था कर देनी बाहिए। 
और कुछ न हो, तो फल-फूल से या जलमात्र से उसका सम्मान करना 
चाहिए । 

परन्तु अतिथि के रूप मे यदि पराखण्डी लोग हो, ता उनका 
सत्कार तो क्या, उनसे सीधच वाल भी न करनी चाहिए । दर से ही पता 
बताना टीक हैं । ऐस परास्वण्टी बट हो कृकर्मा होते है । ये शटठ बिल्लों की 
नगह दवे आते हैं और मौका पाकर भपटने है। इनका हेत छिपा होता 
है । एस वगला-भगता से सावधान रहना चाहिए । 

मन्‌का मतलब यही है कि अतिथि-सेवा करो, पर सावधान भी रहा । 
अतिथि के रूप में कही भटदिया और सॉप ने आ जाये | मयूरध्यज की 
तरह घकूर में न पड़ जाना । मयुरध्यज ने कही घमशार्त्र में सुन लिया 
कि असिधि की ईवध्वर मानकर उसकी सा करनी चाहिए । यह नहीं 
सुना कि पाखण्डियों से बच रहना चाहिए। फल यह हुआ कि एके 'अतिथि' 
के कहते से, उसके पालत्‌ शोर को खिलाने के लिए , अपने दृकलौते अबोध 
बच्च को मार डाला। कहते है, राजा ओर रानी ने आर से उस अबच्च 
को चीरा। उस अतिथि ('साथु ) की यही आज्ञा थी। कसी मख्यता 
है | कोट हद है मां-बाप के द्वारा वच्चे का आर से चोर देना, एव 
अतिथि के पालतू पद्म का पेट भरने के लिए । एसी मखता की अनेक 
कहानियां है । लोग अधम का धर्म समभ वेटतल है। करान शरीफ मे 
लिखा है कि खदा को प्रसन्‍न करने के लिए सबसे प्रिय बम्ल की कृअॉनी 
करनी जाहिए। मतलब यट कि वतलव्य-पालन में बरया-स-व हा स्याग करना 
चाहिए, यदि जरूरी हो । ट्सीर भगवान प्रसन्न होते है । यदि अपन 
प्राण भी देत पट, तो तैयार रखने चाहिए! । परन्तु एक भगतजी ने क्‍या 
समझा, / उन्होंने समभा कि मुभ. अपना प्र सबसे प्रिय है 
उसीकी कृबनी कर देनी चाहिए । यह सोचकर वे उसे एकान्स मे जे गय 
और उसकी गदन पर तलवार बला दी। बढ़त है, खदा का महरवानो, 
बच्चा तो अब गया ओर उसके बदल एक मंदा कटा मिला। तभीस 
““हुल फिलर की बू बनी चलो | टमी तरह, कहते है. मयू रप बज बा लद्का 
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भी जी उठा था। सो, यह तो भगवान को दया, जो ये बच्छे जल गये 
पर माँ-बाप की मूखंता और कमसार्डपन तो देखिए । यह सब धर्म क। रूप 
ने ममभने के कारण | 

लड़कियों की एक परीक्षा में धमशास्त्र' भी वैकल्पिक विषय था + 
परीक्षा में जो पुस्तक नियत थी, उसमें धर्मात्मा लोगों की वड़ी विचित्र 
कथाएं दी हुई हैं। अतिथि-मेवा का मं समझाने के लिए एक 'सदर्शन' 
नामक राजा और उसकी रानी की कथा दी हई है। वह यों हैं - 

किसी समय संदेशन नाम का एक घरत्मा राजा राज करता था। 
उसकी रानी भी बडी धर्मात्मा थी। राजा-रानी अतिथि को ईड्वर मान- 
कर सेवा करते थ । एक दिन की बात, एक 'देवताजों' साधु के वेश में 
अतिथि वनबार आ गये, जब कि राजा घर पर न थ। रानी ने ऑतिथि- 
गस्कार करना चाहा। भोजन करते के लिए कहा । पर, 'अतिथि जो ने 
कहा मुक तो तेरा शरीर चाहिए। रानी अतिथि को ईश्वर मानती थी | 
बढ़ शरीर-दान के लिए तैयार हो गयी । इसी समय राजा आ गये । जब 
उन्हें मालम हुआ कि अतिथि ने रानी का शरीर माँगा है, तब वे भी राजी 
हो गये और कहा कि आज रानी घन्य है और उसके सम्बन्ध मे मैं भी । 
हरीर अतिथि-्येवा के काम में आए, इससे बदकर क्या ? 

टुस बहदा कटानी का लड॒हियों पर क्या प्रभाव पड़ेगा ? सहस्तर 
लड़कियाँ परीक्षा मे वैठती हैं | लाखो लटकियाँ यह कहानी तथा 
इसी तस्ट धरम की दुसरी कहानियाँ पड़ती -पढ़ाती है। उन्हें सममाया 
जाता है. तुम भी इसी तरह अतिावनोवा करो । इस तरह धर्म के 
नाम पर आाटानार वह रहा है , बठाया जा रहा है | मठ-मन्दिर के 
महन्त नहीं, देश मे शिक्षा प्रचार करनेवाले देश-भक्‍्तों के द्वारा यह 'धर्म- 
प्रचार हो रहा है ! उस कौन रोक ? यह गन्दगी देश को नष्ट कर देगी। 
अभीतक हम वन हुए है ; यह भगवान की ही कृप। । अन्यथा मंयूर- 
ध्व्जीं न और सदणनों ने तो खत्म ही कर दिया था | 

सारांश यह कि अतिथियेवा शर्म है; पर इसमें भी सावधानी 
अपेक्षित है । धोखे में मत पदों । हमें विश्वास है, मयूरध्वज तथा सुदर्शन 
के ममान मूढ लोग तो समाज में अब न मिलेंगे, जो जोती मकखी निगल 


नफपस्मा ११९ 


जायें ! हाँ, धोखा लग सकता है। कोई अतिथि बनकर आय और 
घर का सामान बटार ले जाय, यह हो सकता है । इसीलिए सका हे 


'अज्ञासकुलझो लस्प बालो देयो न कम्यलित' 


-“ हैसे किसी व्यक्ति को घर में मत टहराओआ जिस अऊ्दो! जरहू 
जे जानते होओ। इसीलिय हिन्दुओं ने प्रमशाला बनवाना शम् किया 
होगा | अतिथि-सेबा भी और घर सं दृर भी । 

वहुधा साध के वध में बदमाश लोग परम कै वध 2-2 हापने 
यहाँ ठहरा लेत टै और इंथ्वर मानकर उनको सब हर * 53 जाश 
बट खत होते है! जब घर बर्बाद ह जातादा रथ अगररों ० शाह 
आता है । 

इसीलिए मनु ने चिल्लावर बहा टैब पाखीरहय यम या । 


तपरया 
धरम मे "तप का ब्रटत अधिय प्रशडक 25 पाल ले उ्विंगो # 


पद दुस्‍स्तरं, यद हुराप, यद ररगेा परच रत्करम । 
सर्व हु तपसा सापध्य तपों हि दुरसिक्रमम ।। 


“जिस पार करना डहल कटिल 2 उप कठारा बट पार डिया 
जा सकता है . दखभ पदायथ भी हप से सुतभ है हाजा 2 7९ पे बता 
असम्भव समभा जाता है वा लेप के दर पटंच सछ ' है अु दश्कर 
समका जाता है, ठग उसे संकट कर देता / । 

दूसी तरह से जाते बिवली प्रशासम' सप की मन ४ बी? | अन्य अब - 
शार्णी मे तथा जाम नण/वदगाौता आदि परमता चुके ३१ ज्व उन्चा मे जा 
तथ का देता मारा मस्ये वर या रथा 2 । निमन्दक लगा प्रध् 4। -वजृन्तीच् 
7 तेसा जाने परता एं ' 

अल्सर ता य? तय दे! उायस्था 2 जया चो हू |अरसबा एमा मष्डाश्थ्य 
४ > जाग ख़त ह? अम्य पास जाटाजगरमोी, पप मह अंडे व बच 
सहन का तप कड़र है । जा के दिना में किसी यहट्र हअवाव जबबा 
नदी आदि मे गे शक वृढबर खा इड़ना, गरभी क॑ रत! अ प्रचओओ 


१३२७० मेरे कुछ मौलिक विचार 


सूर्य की किरणों सिर पर लेना और चारों ओर जाग जलाकर भुखसते 
रहना, अस्न-जल त्यागकर शरीर सुखा देना इत्यादि तपस्या है। 

हम पूछने हैं कि गया यही वह लपर्या है, जिसकी वेँसी महिमा 
गायी गयी है ? क्या इसीसे भगवान प्रसन्न होते हैं? यहू क्यों ? 
घमं का अज्ज यह तपस्या कंस ? ऐसे सप से समाज का क्‍या उत्कर्य ? 
भगवान इमसे प्रमन्‍न होते हैं, ऐसी कल्पना का आधार क्‍या है ? यदि 
मैरा लड़का कुछ काम घर का न करे और खाना-पीना छोड़कर धूप में 
खड़ा रहे, तो इसमे क्‍या मुझे प्रसन्‍तता होगी ? तप का उपयंक्‍्त लक्षण 
गलत है । उसमें जान नहीं है । आप 'समाज के हिताथं' उसमें जोड़ दें, 
तो जान पड़ जायगी । तब वह लक्षण संजीव हो जआयगा ! तप का पूरा 
सक्षण यह हें-- 

समाज के कत्यागा के लिए यदि कोई दु:सह कप्ट सहन करता हैं, 
तो वह 'तप है। 

यही तप धर्म का प्रागा हैं, जिमरझी उतनी प्रश्नंसा की गयी है । आप 
नदी में स्नान कर रहे हैं या किनारे बेटे सन्स्या कर रहें हैं। उसी समय 
कोर्ड बच्चा तहाते-नहाते घार में पद गया और इबने-बहन लगा तो 
आपका कर्तव्य क्या है ? आप अपनी सन्व्या छोड़कर और माला फंक- 
कर दोरे और उस वच्चे को पक कर बचाये। यह आपका धर्म हैं। 
वरिस्थिति के अनुसार धर्म बदसता है| सन्ध्या-वन्दन करना आपका 
साधा रण घम है, नित्य विधि हें ; कीजिए । 

परन्तु उस समय जो यह विशेष धर्म या कतंव्य सामने आ गया है, 
उसके लिए उस सामान्य धर्म को उतनी देर के लिए छोड़ देना होगा | 
यदि आप ऐसा ने करेगे, तो भगवान आपसे प्रसन्न होंगे कया ? उस 
बच्चे का बचाकर आप कत्तंत्य-पालन करगे, धर्म करेगे। 

अब 'तप' समक्तिएत | मान लीजिए , थरथराते जाईे के दिन हैं ओर 
बश्चा इतनी टूर चला गया कि बह़ाँ पहुंचकर उसे व्चाना अपनी जान 
जास्बिम में डालना है । सब खरे देख रहे हैं. पर |कसीकी हिम्मत नहीं 
उसे बचाने की | इसी समय एक व्यक्ति की उधर दृष्टि पड़ी, जो अच्छी 
तरह तैरना जानता है ; पर खतरा उसे भी मालूम होता है । उसने 


3... आआामशिकाशरकिमोन---ग इक तन. 2. रननान व कील अपमान ह. ऑन ०१.“ "कृमनमा+ 


-सपस्ना !-१ 


हिम्मत की, यह सोचकर कि में लिकल सकता 2 , उसने साणला, २42 
बच्चा ने जाते कितनी कोमल रख्वता है। मालम नहीं, आगे चलगणर गेट 
कितना बड़ा वेजानिक या राजनीतिक नेता बन, समाज भा किजना 
उपकार करे | उसने अपने जीवन के मत्य का थी ताल लिया जि यमैज। 
कुछ हा सकता था, हो चेका । सब्र साथन है , उस तरह, समारे बा 
अधिक लाभ सोचकर वेट भमाक सं्यानी में उठ पटा। बे? छठ 
सरदी में आप घटलतक जान आफत में टाल बट बच्न का 3३छग उदय 
बाहर निकल आया । यह उसके तपस्या 2६, जल को जष्ट सरल । 

इसी तरह, समझिए। , किसी मकान में आग लगे गद्ी दस श!: 
बच्चा, वृद्ध, रोगी या अबला रह गयी । लपट उर, रही है। थाहर खा? 
लोग तरस खा रहें है और करुणा प्रकट कर सह है । पर सन बन 
बंधा ? इसी समय शक मसाटमसी व्यवित ले ये जानो और आगे दी 
बड़ अपन में इस फुती और कला का अनुभव करता था 4 जाग भी 
लपटों में घुसकर उसमे फ्से व्यक्ति को लिबाल लायगो । फिर्ने, 
खतरा तो था ही | प्रत्यक्ष मय बे मस्त मे जाता था । बह भवयरइर 
आगे बढ़ा और चतुराई से ऊपर चक्र घर में कट पडा । पी” पर 
उस प्राणी का लकर बाहर निकल आया । परन्लख यट सब ज २२ जड़ जाए! 
भुलस गया। यह उसका तप 7, जाग में अवना शरीर उसने जाप, 
ममाज के कल्याणाथ । 

कार्ट वन्चा कही सल> 7 मे मां-बाप से विशट -भजत गया जोग् 7 २! 
फिर रहा है । लाग देखत चेजत जाते टै । मत में देखा भा जाती है, पर 
निप्फल ' काई कूरड मदद नहीं करता एक व्यकिल ने धम समना। सज॑ 
बन्च का गांद मे उठा विदा। अपन ए बा के याव इस भो स्थिलापए! 
पिला गा | फिर मा-दाप व बा हतयाो |, जख्वार में दिक्ागन एप)३र! | 
पृता लगने पर उस माज्वाप जाय, रे उनबइ! थी जालिध्य दिया | से 
नग्ह उसने अपते देस-यीस हृपप खबर बकिर। घटी दान >/। दसआइ! 
बरा महन्‍्ब ? । 

अब तपस्या लीजिए | मान लीजिए, बह बन्‍न्च! 7ढ गरीद आम 
की मिला. जा निन्‍्य मजदूरी करके खोजा 2। उसने पउरम इच्चे ब! 










२ %. जय पु 


खिंसाने-विलोर्न में थौर सोंच-ग्रेथर लेगांकर : सके ५७.2 
दैनिक जीवन में कहीं ये निकलेये । अंस क्र्द का कक के 
कि उसे और उसके कुटम्य को दों-तीच दिन फॉँके ६: 
झोटे बच्चों को रोटी मिल पांदी, तो गह उसकी लपस्क फलडओ 
अज-रयाग किया, एके समाज-द्वितकर काम के लिश | 
तीन विन तक उसमें थो कस्ट सहा और जैयने कुंटृम्न को 
देखकर जो कप्ट का अनुभव किया, बंद उसका तक है समन 
ठपस्‍थी । इस तप का उस “दान' की अफेशा! करोड़ रुगा लिलानकक 
... कमी-कभी किसी तप से प्रत्यक्ष शवाज-शिंस नहीं 
पर होंता अवश्य है। कहते हैं, अेश्य देश की एक बॉदशॉह  अधये'े 
किसी क्षत्र पर चढ़ाई किये, सेता सिने थऑ रहों को श्री के हि 
थे; कड़कड़ाती दुपहरी । रेक्स्तानी रास्ता २ बार्षशोई प्यास के ही 
तड़ेप रहा था । सभी सिंपाही प्यास से स्योर्डूस के । दौग्कईर अयना। 
आने-आगे इचर-उचर पाती को टोह मेंते कस रहें थे । एक जगह अंग 
के नीजे एक बूढ़े की मीषड़ी मिल गयीं । सिषाही सॉथ मे इंसंच $ 
ओर उसे बूढ़े के पास आकर बोले कि "“बांदशाह सलेसरों ओ रहे। 
बहुत प्यासे हैं। यदि तेरी शुशही में कानी हों, तो पेश कर में; निके 
हो जायगा ।” बूड़े ने तुरन्त सुराही का पाली विश्वास में किये? कु 
एक गिलास पानी निकशो ) आगे जड़कंर उसने शइलेह को संजको 
किया और पानी पेहा किया | बादझ्ाहू में जाने बह क्यी, पोनी देखे 
हीं लपककर पानी का भिलास हाथ हें से लियां, और पीने केक 
ओठों के समौप ले मया; पर उसकी आँखें अपनी सेना के रूप अर्तेक 
बोरों पर जा पहीं, जो उसके इशारे पर जपनी जान देगे को तैकार के 
बावशाह ने गिलास जोठों से हटा लिया, हक बूंद थी मूह में मे कं 
दी । एक गिलास पानी कौन-कौन पिये ! ' छसेने स्थर्थ पाजी पीके) किं! 
विरुद समझा, जब कि इतने प्राणी उसी तरह तड़प रहे हक 3 श् 
'अनयायी हैं। बादशाह ने गिलास आये 'बड़ांका शोर हज 


की शाम 









| कहा--या खुदा, इस गिलास मर बानी से मेश' एस फॉय -कोलेप्की । 


तपस्या १५३ 


बुझभ; जाय ।, ऐसा कहकर उसने वह गिलास का पाती "र्यों पर फंछ 
दिया । बूढ़े को इनाम देकर उसी तरह 'याया बट आगे बट गया । 

वादणाह को यह तपरया हुई । इससे उसके समाज वा त हुआ ' 
पृथ्वी पर गिलास भर पानी फेक देन से सम्पण फोज की यास क्या 
बुभ गयी ? जी हाँ, बम गयी । सिपाहियों को झट ात मालम हुई 
होगी, तो वे गदगद हो गये होगे | दृसस अधिक ल्लिदश अर बया! ह१ 
सकता है कि बादशाह वैसी प्यास में भी शाथ में आय ह४ग गिम्मस का 
पाली केवल इसलिए ने पिय कि टेसकी फौर «ी रे सी लगर्ट यारा है । 
बे सतिक तब बादशाह के प्रति कितलल अधिक वफादार 2 गे शाग । 
उनकी उस वफादारी जा उन समाज के लिया छुस्य है. । बाइराट 
कराटों रुपये इलाम वॉटिकर भी अपन सिधारिया गे बरे चादारी दा 
ने कर सकता था, जो टसते आपने "से तप भे पैदा कर दो 

नेताजी सृभापचन्द्र बोस ने थरमा के जछूला भे हा तप को 
जीवन अपनाया, उससे आजाद हिन्द फीज में लवायनल के! राजनार ह! 
शया था । यही कारण है कि ह्॒|जाजी ने बट जाट बगर (सांप हा 
किसी देसर नता से ने घन प |4 मररतता प्ताभ का पे ॥खिड्ध 
ही है| पृथकाल के ब्राह्मण रामार सेया के लिए हा लेप ३० थ | 
जानते 2ै। तभी तो 4 था रगाखाह तय जरा बी २० कर 
धन्य टोीत थ ' 

शुगके विपरोत , सव्य) री जी गऱ गाज आग था और इधर है : ० 
या भूखा मर, लो व उद नही है ता के मी 5. दे ह "॥ मर! 
॥_। समाज का 3उरग व कया सिर 46 कर? खान मे थी तप भगन'य 
प्रमप्त छीोंग  7भ अपना गिर खान मा टारकर वार मे ॥ 7२ बा 
वि शमे जप्उ सालहयर ने गए 7253 १ हगका,र 3. शद्धाष्प् १ वे 
लिए तो लाग क्या अरगे / &मारा जज का लीं अन्त बागी 4 7.२ 
28 6 24770 230 030 हक 8 
गम यर आग देह, ता एहाओ) अस्‍्त्य निकिंग #मे पऋद्रला # मी 
परन्त यदि बड़ बिना किसी खाम वे ही मसीवत मे ४ , पट रा जक ३ कि 
प्संस हमार घिताजी प्रसद् क्ञाग, हे जाप उसी बद्धि बे कप्ा बड़ेंगे “ 


१२४ मेरे कुछ मौलिक विभार 


उसके उस व्यर्थ कष्ट-सहन को आप तपस्या कड़ेंगे क्‍या ? 

सारांश यह है कि सप या तपस्या का बड़ा माहारम्य है। घर्म का यह 
अस्यन्त महर्बपूर्णा अग है । इसीलिए धर्मंशास्त्र में इसके बेसे मुथ माये गये 
हैं। परन्सु आगे खलकर हम तपस्था का रूप भूल गये | 'जन-हित' की 
जान उसकी अलग कर दी और 'कप्ट-सहुन' के खोल को की सर्थस्थ 
मान बेठे ! इसीलिए लोग अबसक आम में जलते रहते हैं, पानी में खई 
रहते हैं और न जाते क्या-क्या करत हैं। कोई-कोई अपनी जीम काट 
कर देदो को चढ़ा देले है। कहते है, माँ इससे प्रसन्‍न होगी । बहू कसी 
माँ, जो वच्चे की जीभ कटवाकर खुद हो ' 

मो, धम का अब टोक ने समझते के कारण ये सब गडवढ़ें हैं । सन - 
ने कहा है कि तप से सब कुछ साप्य हैं । इसकी सत्यता के खिए आप 
राष्ट का पिछला इतिहास देख जादाए। राष्टपतासह लोकमान्य तिलक, 
राष्टुपिता महात्मा गाँधी, लेताजी सुभाषयंद्र ओस तबा इनके असंख्य 
अनुयायियों ने सप करके क्‍या कर दिखाया । 


बेधव्प ओर श्रह्मचय 


हमारे धर्म-ग्रन्‍्यों मं विधवाओं के लिए लिखा है कि उन्हें दूसरा 
विवाह ने करके तपध्चर्या का जोवन बिताना चाहिए। इसमें इन्द्रिय- 
दमन तथा मनोनिग्नट समाज के लिए हितकर हैं। जो बहुत छोटी उम्र 
की विघवाएं है, उनका विवाह कर देने की विधि है। ढोंष सबके लिए 
कहा गया है कि ते आजीवन बरद्भाययंपृवंक तप का जीवन ब्ितायें, तो 
समाज का अतिशय उपकार होगा । 

इसमें कारण है| हमारे देश में जनसंख्या की वृद्धि जे इस समय हो 
रही हूँ, बिन्‍ता का कारण है। झेर की सस्तान संख्या में कितनी होती 
है और शूकर-्वूकर या भद-वकरियों बी किननी होती है, देखिए ।॥ देश 
में जितने भी स्त्री-परुष हो, सब शरीर से हृष्ट-पुष्ट और सुन्दर तथा 
बुद्धि के धनी हों। ऐस थोड़े लोग भी स्ववन्त्र और तेजस्वी रहेंगे । उन 
का पराभव कोई न कर सकेगा। परन्तु तीस के पंतीस ओर वतोस के 
चालीस-पचास कराइ जल्दी-जन्दी होते गये, तो स्थिति क्या होगी ? न 


ााए७७७णार्भाणणक- लक 


वंधव्य और ब्रद्मचर्य १:८५ 


अच्छा खाल को मिलेगा, ने ठीक शिक्षा का प्रवन्ध हो सडेगा। दीन-कछीन 
दशा में कार्ट भी परा भव कर सकता है । इसलिए जनसरया को निय-्वित 
रखना परमावध्यक है । इसके लिए कॉतजिस उपय वरनसा समाज जा 
नाथ करना है | दूसरे रोग बे गे । संयम इसके लिए आवध्यक /2 | "सी: 
लिए ऋषियों न २०-२५ यथव तक पृणो संयम के साथ य्रद्यानय दत #। 
पालन करते हुए विद्याध्ययन का विधान किया हैं | रित्रया तर लिए १६- 
२० समक्ति! । £स अवस्था तक घरीर सुदढ हो जायगा और सरितध्क 
विद्या में भरपुर | इसके बाद योग्य विवाह और फिर सम के साथ 
युखकर गहस्थ-जीवन | गटरथाध्रम में भी समुचित संयम और बअद्गायय॑ 
अपेक्षित है । इसके लिए हमारी वुर॒स्व-प्रधा बडी अक्छी चीज बनी थी । 
नव वर-वघ् अपने बुटुम्व में, बाजूढीं के वीच में, एक सामाजिक 
नियन्त्रण का अनुमव करते थ । फिर लदवघ अपने मात कुल भी दीचल- 
वीच में जासी रहती थी । जबतक उसके एब-दी सनतान ने ?ो जाय, 
बट़ बराबर मातकुल जाती रहती थी। ४ _े्स उसका सन अदखता रहता 
था और स्वास्थ्य टीक रहती था। पति बाहर डूम्तान जाता था हा 
साधारणत: रजी साथ ने जाकर घर पर ही रहती थी । जब सल्लान 
का भरण-पाषण बते जाता, तलब परति-पल्सी साथ साथ रहते लगते थे । 
सास ससूर और ननद-जठानी के साथ रहते से लववध का जीवन 
लियन्जित रहता था । पलि और परली अहल जम साथ-साथ रहा 
वाले थे, हसलिए उनमे परस्पर जवधाा रहता था । सल्लान है 
जान पर थे अधिक साहलय॑ मे आते था, तब प्रेम हा टिस्सशार 
तीसरा प्राणी दीच में आ जाता था। रस रहे परमाष्त संयम बा! 
मधुर जीवत बीवलता था । आज कल बिवाह होते ही पति-पत्नी साथ हो 
साथ रहते है। था? दिनतक आकशण रहता है और फिर सदा साथ रमन 
मे व्रत गति में कम होते लगता है। सयमीन जीक्न आग अर्त- 
कर भार 7 जावा है। पजी यदि अनिषस्चित ऋए मे ख्वकण को जाप 
और आय से अधिर स्थये किया आय, ता दिखवाला हझस्डी नलिकणटगा 
बह क्षय सामने दिखायी देगा। तब प्लि-परनों एडडुसरे का दुसरे 
ही रूप में देखगे । अऔदोीसों घष्टे साथ रहने से बहत जत्दी एबं टूसरे 


बंधय्व ओर अदह्ायय +२७ 


थुस्तक में की है; तो भी हम यह तो कढ़ेंगे ही कि उनसे बचारियों का 
समाज ने गाहंस्थ्य-सुस्य से वड्ल्‍बित क्‍यों रस्या ? स्त्री और पुरुष में परस्पर 
आकृवश प्रकृति ने पेदा किया है | वे साथ-साथ रहना चार है माह 
न नारि नारि के रूपा ! कारण, स्त्री तथा पेय एक-दूसरे के पूरक है। 
यूरुष में स्नेह-सादेव की कम्ती है, इसलिए बढ स्त्री की जार देखता है | 
स्‍त्री में साहस तथा परुषार्थ बेसा नहीं है, टसलिए बढ़ पुरुष का चाहती # 
इस प्राकृतिक मधुर सम्बन्ध का विधान सामटिक रथ में पाइचान्य देश 
ने पंदा कर दिया है । हमारे ग्रहाँ ऐसा नहीं है । का: रत्री सी « 
मिलेगी, जा बर के पाल ने 2 सतत के वारण प्सभंर अविवाडित 
रही हो । यदि मान ले कि रत्री को वि के साथ रहना ही चाटिट? मो 
अकसी गहकर अप्टाचार फला देंगी, ता हमे व भी सानना प था ड़ 
मिस तथा विधा इस अवस्थाओं मे अधिक खतरताव कील है / मिस 
ने गृहस्थ-सुख का अनुभव ही लडी किया और विधवा | किया पर आए 
प्रिय-बियाग से वह़ उस छोटे सरया सिनी बन गयी । जपसय हीवनस विहादी 
हुँ अपन कुटम्व की सवा करने लगी , दा मं से कोत अधि चन्‍्रा 
का कारण टी सकती है ? विसपर /#म दया जरनी चाहिए : 
मां, हमार परमायारयांँ तन समाज राबालत मे लिए गटा 4 विधवाए 
पदि पनविथाह ले कर, ता अच्छा | ते ठग के जोबन दिलाबर समाह 
कल्याण करगी | 7क विधवा सती अपने कदुस्ब भर हा संचालन दर 
सकती है । जुट॒स्ब में एसी सा साहायाता को कितलली आम यबता रहज! 
है, संत जानते 2 । बी उम्र की बिधवाओआा बा शिक्षा दी जाय, त! ये अच्छी 
अध्यापिकाएं बन सती है | सजी-शिक्षा का काम एम तयलि से खाना 2 ' 
इसके खिना समाज उच उठ ही नहीं सकता | परुष -यर्7ा की दाप्ता समाज 
को उन्नत नही गर सबती यदि स्थो-शिक्षा नह! अच्यों पर मा का 
ही प्रभाव पहला है पिता का उसना नहीं । पर-( #छी झिक्षा के प्रसार 
मे बड़ी आधा है अध्याधपिकाओं का अभाव । गहरथ अध्यापिकाश देंसा 
काम नहीं कर सकती । वे अपने छ्लाट-छाट बइल्चा ढक! संभाख था पाठ. 
शाखा की पढ़ाई मे य्यान दे उन्हें अपर घर 4 जउन्‍न्यों को 'चस्खा हढती 
है। वे छुट्टी भी बहल लेगी है, पति का पहली हुई, 4 थी गदी। 


१२८ मेरे कुछ मोजिक विचार 


प्रम' अध्यापिकाएं अच्छी नहीं । वे कन्याओं में सरसता लाने की जगह 
विस्गता लायेंगी ; शुप्कला फैलायेंगी। काररा, उन्हें गहस्थ-जीवन की 
सरसता तो कभी मिली नहीं । वे लड़कियों को गहस्थ-जोबन की क्‍या 
शिक्षा देगी ? से तो “"स्जी-अखधिकार' का हल्ला सवचाकर लड़कियों को 
'लडना' सिखायेगी -'हों जा पढ़ोसिन मो-सी ! लडकियों में वह बात 
यदि आ ग री, तो जहाँ जायगी, सुख न पायेगी । कलब्य की ओर दृष्टि 
न देकर सदा अधिकार पर देगी। अर्दशार्दनी बनने की जगह ये 
पुरुष की प्रतिदस्दिती बने जायेगी। जुंंथ किसान, मजदूर, श्रमजीवी, 
प्‌ जीपति आदि सामाजिक भेद है, उमी तरह “मिर्सें 'सस्‍्त्री-वर्ग' तथा 
'पुरुष-वर्ग' का भेद पेंदः कर के गहुम्यी का सुख्य सुख्या देना चाहती हैं । 
'जगत' को 'जीगारिण्य' वे बना देता बाहती हैं। इसीलिए कन्या-पाठ - 
शाला में 'मिस को अध्यापिका के कप में रखना भय का म्थान है। 
विधवाएँ अपने अनभव से और तपोमय सबयत जोबन से लड़कियों पर 
अच्छा प्रभाव डाल सकती हैं। समय भी पूरा दे सकती हैं। इसलिए, 
अध्यापिका का पद ये अच्छी तरह से सेभासख सकती हैं । इसके असिरिक्त, 
खिकिस्सिका तथा "नस आदि का काम भी ये अच्छी त्तरह कर सकती 
है । सरकारी नौकगो में, जहाँ रुजी का प्रवेश हैं. विधवाओं को पहले 
लेना चाहिए । हमे विधबाओं के सम्वन्ध में अपना गिरा हुआ दृप्टिकोण 
बदलना टीग। । उन्हें सम्मान देना चाहिए ।+ ने वन्दनीय संन्यासिनी हैं : 

हाँ, समाज मे इस वाल की भी छूट होनी चाहिए कि यदि कोई 
विधवा अपना पुनविवाह करना ही चाहती है, तो मजे से करें। उसके 
बसा करने से हम नाराज क्‍यों हों ? उसका वह अधिकार हैं। वदि 
समाज-हित के लिए वड़ स्वेच्छया अपने अधिकार का उपयोग न करके 
तपश्चर्य्या का बद्रत ग्रहण करे तब और बाल है । धर्म तो यही हैं । परन्तु 
यदि ऐसा न करे, विवाह करके साधाररण जीवन ही बिताना चाहे, तो 
हमें इसके (लए पूणा अनुमति ही नहीं. पूर्ण सहयोग देता चाहिए। हाँ, 
'सव विधवाओं को पुनविवाह कर ही लेना चाहिए' ऐस) प्रचार हम यदि 
न कर और उनमें संयम तथा शील का जीवन बिलाकर समाज-मेबा की 
भावना भरें, तो अधिक अच्छा । फिर, समाज अपना मार्ग स्वयं बना 


तीर्थ-स्थान ४२९ 


हे 


लेता है। देश, काल, परिस्थिति के अनुसार सामाजिक नियम बन 7 टूटवे 
रहते हैं, जिनमें कहोी-कहीं पाज्र-विशेष को छूट भी रहतो £ । 

सो, विधवा का जीवन 'अधघवा' (मिस ) की अपक्ता अधिक चिस्तनोय 
नहीं है, न दमनीय ही है। अशवा से समाज का अधिक खतरा है। 
अधवापन ही वस्त॒तः समाज का अध्याचार हूँ। इस अत्याचार झो मिटाने 
के लिए एक बड़ा उपाय % कुछ वहनो का जञान्म श्याग, जिम 2म 'वधन्य 
कहते है | यदि पवित्र और तपरामय वषघरव्य-जीवन सम्भव ने 2, ता फिर 
पुनविवाह साधारण वान है ! 


लोथं-स्थान 


धमं मे तीय-स्थानों का भी महत्वप॒स स्थान है। किसी बिधिए्ट 
प्रेरणादायक पवित्र प्वान को तीब' कहते है। प्रत्यक जाति के अपने 
तीयथ हात है, हमार भी है, परन्त दूसरा के तीयाँ स हमार लीर्धा मे जा 
विशेषता है, वह देखत और समन की चीज है । 7मारे प्र यत॒  थ के 
मलमभ आध्यात्मिकता के, पट हैं | यही सब झे बरी विशेषता ४ । 
तीर्यों का कई श्वगियाँ है। कुछ तोथे सास्कतिक #' | है, बड़ 
गाजन॑तिक और कुछ टसरे ठेंगे के । सव में धर्म बी भावना मंग्ण है । 
जहाँ बटकर हमार ऋषिया ते तप तोता जआस्म-चिसल्तनत जे रके >ैम अमर 
साय दिया, वे हमार सारकलिंम टीच है । हिमालय ७ किझ भो 
प्रदे॥ मे चल जादए, आपको एक प्ररणा मिलेगी। :मं'जण ब?! 
स्थानन्य्यान पर वदरीसा रायण (वंदस्वि्वम), जद़ारलशाए अपदि «८ 
घना दिये गये है। लमालप को उपस्यरा में कषिबपा लहॉसटआर आई 
भी एस ही तोधच है. जठी जआाज-रल साधारण बरग्लियाँ दिखा ६! ३ै॥ 
नेंसियारण्य भी 7थारा चार तिव तीब 2 व्नादिला नावआन्दी वजप्न- 
दिला आंद भी/मार सारातिक तोद है जिलम उार-! 5 बज! भा 
विशधरा रखी 6। (दी के परूम्कया पल महावीोरप्साद ।9. बेदी का 
दौलतयर वाला बह पर उमारो परविण उीच तह जड़ा व जनभ अर इन 
दिन २० । प्रयाग क। टल्डाजसानसय-लम्मनन- भवन टमारा साम्क नि 
दे... जिसमे राजनीति गा भी एट है. बयाक यही मे !(-< का 
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राष्ट्रभाषा बनान का कार्य-क्रम सचालित हुआ । विश्वकबि श्री रवीन्द्रनाथ 
ठाकुर का 'झान्ति-निकेतनत' हमारे आधुनिक तीर्थों में प्रमुख हैं | जुही 
(कानपुर) का वह घर हमारा अमर सीर्थ है, जहाँ बैठकर आचार्य 
द्विवेदी सरस्वती को अचता किया करते थ । इसा तरह छोटे-बड़े हमारे 
सहखश: सम्कतिक नीथ है, जहाँ जाने से हमे दँवी प्रेगरपा शिलतो है । 

हमारे राजनेतिक पुराने तीर्थों मे अयोध्या, मथु रा, माया (कनख्ल ) , 
अवन्तिका (उज्जन), दरका, काझची और काशी , ये सात मुख्य है । 
पृवकाल मे समस्त भारतवंध का झासन इन्हीं सात केन्द्रों से होता था । 
उस समय यट देश अन्तरस्टीय राजनीति का संचालन करता था । किसी 
निरवेल देश को काई संबल देश अस्यायपृवक जब देवाच लेता था, तो 
बह (पद-दलित देश) इस सात प्रधान बेन्‍्द्रो मं से किसो शक की शरण 
में जाता था और अपना मामला उपस्थित करता भा। यहाँस उम्र 
सहायता मिलती थी और बह देश बन्धन-मुक्त होकर पुन: स्वतन्त्र होता 
था। इसीलिए कह़ा /-- सप्लैता माक्षददायिका: ये सातों पुरी मृक्लि 
देन-दिलानवाली है। इन सतो शासन-केनद्रों का राजनतिक महत्व 
पुराणों मं वणित ह64 कुछ भलक वेदों में भी है। ध्यान रखना चाहिए 
कि 'सार्तता मादक्ष-दायिका: जिन कन्द्रो के लिए कहा गया है, उनमे 
दुसरे तीर्थों के नाम नहीं है ; चार मुस्य 'घाम भी अलग हैं। यदि राज- 
नेतिक मुक्ति से अभिष्रात्े ने होता, ता अद रीना रायण, जगन्नाथ, रामश्वर 
आदि धाम भी साथ अवध्य रखे जाते। परस्तु ऐसा नहीं किया गया। 
स्पष्ट ही वे हमारे प्ररणाप्रद राजनेतिक तीबय थ, जो बाद में आध्यात्मिक 
सात्र मान लिय गये और 'म॒क्ति या मोक्ष से मतलब 'जीवन-मरण- 
राहि-य' लिया जात लगा । पर कुछ भी हो, श्रद्धालु जनों ने इन तीर्था का 
अस्तित्व तो वनाय रखा । अयाखध्या का राम से, मथुरा का कृष्ण से तथा 
काशी का विद्या-संसर्ग मे अधिक महत्व बढ़ा । काशी को फिर से विद्या" 
केन्द्र महावि मालवीय ने बनाया । 

अर्वाचीन हमारे राजनीतिक तीर्थों मे मवाट का चिसौड़ तथा हल्दी- 
बाटी, छत्रपति शिवाजी महाराज के वे दुदंम दर्ग, फांसी की रानी लक्ष्मी - 
बाई का वह संग्राम-केन्द्र आदि मुख्य हैं। इसके बाद पूना का वह 


तीर्थ-स्थान १ 


4 के 
> अकि 


मकान, यदि अभीतक कड़ी हो, ज्हीँ हमारे राटॉपतामर लोकमान्य 
प० बालगगाधर तिलक ने जन्म लिया था; प्रगाम्य हैं । 'झठाग्राम' का 
वह अद्ध य आश्रम, जहाँ राप्ट्रपिता महासमा गांधी बेटकर रपट का सचा- 
लन करते थे, टमारा तीथ ह्ञ | कलकत्त का 'मदन्नाजाह-सदना रमारा 
राजन निक ती थे है, जिसकी नीव हूताजी थी सरभाषचन्द बोस ने रखी यो । 
प्रयाग का 'स्वराज्यभवन मारा राजनेतिस ती। हे और अमृतसर का 
'जलिपॉवालाबाग हमारा अयित्मरणाोय तीथ है । एस सीभा का याजओ 
दरन से जीवन को एक रण्ति मिली - । 

गाट के चान। सिर पर रमारे चार धाम है, जाम व्वया 
आः०2मिटसा वे साथ राजनालनि [ुट देर 7। फस महान वी. भी 
यात्रा करत से दर्गम प्रत-ल,णयाँ, समद्र बा उनस्ाल सरगश और इररर 
नद-नदी आदि दखन को मल है! यह आनृ्पाद्धश फव 6 + इन 
तीआ के बल पर ही हमारी राटाीय भावना भतवल में जय? गर। 
और प्रान तक दुर्गम केश मे ज्मण कर» का साहसिक परम्पर। सम मे 
स्ट्री 2 । 7क सदराशी भी द्वार था >2 क्पि्रदेश व आापनला समबता 
ग्हा हू और हम छगाली या कास्मारोी भा उस प्रदाशा ७ बान्‍माण्ट 
रखता है, जडा हमारा रामाबवस्घाम / +, उस ही + वारधा 4 है ६] 
राइि-भाषा का रूप घारण कर साहा, 'जराका राजतलिस महन्चय धर 
नलबर समभ, में जाया । 

सो उमार जवाब साधारण नहा /। वाल दहन एके >अब्विय 
का बनाये रस्यो , उच्याप उनके मरन्व क। माशाम्य बना 'ठया | 
पृछभी या, उन्हीत परम्परा रिविर रखी हायन्धाग ना मन्‍न्ब है, 
पर सनक अनायान में भा बुद्ध च।ट20। बाज-बल देखा हला / 
वृद्घा। हब तब पसा जोहनी 
लि । थ जपते न; 3 प्रौ-रघ ले उतर समस्या उया वकटारा 


वि 8 


च ३] ह। 


परराप्तावजी है दृशान ऋर- वाह # 
$ 
श 


रवीश जाते के ला सैस, एटा कर वी छत मे पर +गो को 
कई न दीमारी मे «० बउप्रखा उस आवप्दत बम में नी लग 7! है। 
किसी तरह सौदा झो जा करे हगद्नादडा चल इसी है । ढुद्य रब- 
“बल मद (६ जोर बच्छचू तीर्बो ब एृटों ने झग लिए , मस्था इससे 
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भगवान्‌ प्रसन्न होंगे ? अपना धम्मं तो पालन किया नहीं, बच्चों को 
अच्छी खुराक न दी, न उनके पढ़ाने में ही चार पैसे खं किये । और, 
उस तरह जोटकर दस-बीस दिस मे सब फूक दिया । गह धर्म नहीं है। 
हाँ, आवश्यक काम करके यदि कुछ बने, तो मजे से सारा परिवार 
तीरव-यात्ा करें, आनन्द ले। यह भी जीवन का एक अद्ज है । 

तीथा का सुधार करना जरूरी है। नये राष्ठटीय तीर्थों का निर्माण 
भी आवश्यक है। दइसके लिए राष्ट्रीय सरकार को ही आगे आना 
बा।हिए | 


बत ओर पव॑ 


हमारे बत तथा पव भी घर्म के मुख्य अड्ड हैं। बत कहते है उपवास 
बे) | पव का अब है उन्लास-पूर्ण क्र -स्पौहार । 

पहल हम बत शा महत्य देखे । हमारें यहाँ अनेक बत प्रचलित 
है । मास भे दा ब्रत ता सवप्तान्य हैं, जा अब हम छोड़ते जा रहे हैं। 
दोनो पक्षों को एकादशी तिथि हमारे खत के लिए निश्चित की गयी 
थी। पन्‍द्र दिन में जा कुख पेट में गरवदी रह जाती थी, वह चौबीस 
धष्टे के उपवास से टीक हो जाती थी । शरीर शुद्ध हो जाता था। बच्चों 
का ओर गभवती स्त्रियों को छोड शेष घर के सब लोग यह ब्त रखा 
करते थ। एकादशी के दिन का बचा हुआ सब अश्न तथा थी आदि 
द्वादशी के दिन किसी अत सर्म-गुरे को सादर समपित किया जाता था । 
जा ब्राह्मण-साथ उठता में धर्म-जागरण या साम्कृतिक अम्युत्थान का ही 
पृण्य कार्य सदा करत थे, उनका और उनके कृटुम्ब का जीवन-निर्वाह 
बहत अच्छी तरह इससे हो जाता था। न कोई किसीमे चन्दा माँगता 
था, न धर्म-प्रचार के लि वेतनभोगी 'उपदेशक' रखे जात थ। बे -न्बट 
बिठ्वात तब निश्चित होकर वेसे बे यू? ग्रस्थ लिखकर टमारें साहित्य को 
समृद्ध करत थे, वितपर जाज भी उम गये करते है। ने किसी ग्रस्थ पर 
कोई किसीसे रायल्टी लेता था, ने पसिश्रमिक । यड़ी कारण है कि उस 
समय वे ग्रन्थकार आप्त' समके जात थे और उतरे वचनों का आदर 
होता था । समाज पर उनके जीवन-निर्वाह का कोई बोभ भी न था | 
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आजकल एकादशी आदि का द्वत विक्रेत रूप में आ गया है । राटा- 
दाल की जगह पेटा, बरफी ओर सरबडी-मलाई खायी जाती है। वेट और 
खराब कर लिव! जाता है। द्वादशी का खसीधघाजानव का झा: बात हें 
नही । दिया भी, तो ने हात कर्टाँं पच जाता / । इहा तर गकाद्शी- 
ब्रत का वया माहात्म्य ट व्य भर मे जोर भी घखतथ, एउत विदान विज 
उद्द ब्यां से बनाय गये, जा चल रहे है, उरीतरद़ टूटी फटा दशा मे । 
कुछ छटत-टूटत जाते है । जब टम उनती उपयोगिता और पद्धति हो 
भूल गये, तब ते कवतक चल ? फिर भी, हमारी मॉचबरन वर त-स प्रत 
बंटी निष्ठा से करती है औरन अयनी-आनी आस्मा का रब्ताप हल है । 
आत्म -सन्‍ताव थी एक लाभ ही है । वुछ-लजजुछ धामिक प्रवल थी 
बनी हुई है । 

ता को ही तरह टमारे यहाँ पव भी विधव उदय झे है। इन 
हेस कई श्लेणियों में विनक्त बर सता है । जी, दीवाली, जर इधर रा. 
ये लीन हमारे राष्ट्रीय पर है। रा'्ट है) एल्यक जन दल सम्मिलित 
टोला # । रामनवमी, जन्मा'टमी आदि जयब्लियाँ रोस पं 2, जिनमे 
सांरठातिक और राजनैतिक पट + । उ्ानम च्याजदन्घन): मारा सास्- 
बलतिक यव था, जा अब भस्यस्त विकूल 77 रोया / । 

टमन दीवाली, होली और दशहरा को रारटीय पच देलजायाटो । 
ट्सता मतलब यहे के टस देशा के उतरे उर्वाचव्वियां मे भा 
ये तीनों पल मनाने चाटिए। टनका विशी साम्प्रराय से +' | सम्दन्ध 
नही 2 | कुछ जहानियाँ उनके साथ जाट दी गयी 2, जा दाद १ बीज 
है। यदि हि, मरालमान और ईसा रब मिलबर सरसाव इन 
रारीय पलों का मानने लगे वो रितना अर्हा ही । उ्शव मना ज। 
विधि मे बद है जाये. खफा अलग नौोज +।!। राबाडी ज। (हद उनमी ४ 
वी पूजा करते है, तो मसलमान उसे दिन जउगमगादी 77 मसन्जद मे 
विषेष नमाज पढ़ा बर और ईसाई दस्त उरह साज /ह दो सापनित 
गिर्जाघरी में विशेष प्राजलो किया गरे। />जो आर दा, र 4! पड़े 
भारी हा कै # में उसे राताय पर्वयों को >दारेपा जोर रपे + आडजी | 

दावा नी का यौहार समारा एव फसल गा उ जा गपूररां म्वापाज है | 
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ममाप्ति पर तव सवत्‌-आरसम्म होता होगा । एक फसल के कट चुकन पर 
ही दइसरा संवत चलना टीक हें। यो यह नव सवनस का भी उत्सव 
दीवाली है ! 

होली दसरा फसली त्योहार । जब हम कुओं और नहरों से पानी 
देना जान गये, जब इतनी जानकारी मनुष्य को हो गयी, तब यह दृमरी 
फमल चंती या रबी सामने आयी। 'होली' उस अधपके नाज को कहते 
है, जो इस समय खतो मे तंयार खड़ा होता हें । बिसान देखकर सश 
होता हे और नाचता-गाता हैं । यहां 'होची या 'होलिका स्यौहासटे । 
बरत दिन बाद ८टसम कई कहानियाँ भी मिल गयी आकर | उनका 
बुद्ट लाक्षणिक अर्थ भी प्रतीत होता | प्रक्ताद और आह्लाद या उन्लास 
एकार्थक शब्द है। हिरणय संग को कहल है। हिरण्यवधिप ओर 
टहिस्ण्याक्ष समाज के जमीदार तथा पूजीपति भी 7 सकते है जा 
जनता के प्रक्लाद (जाह्ाद) का अपन अत्याचारोा से नःट करन मे बच 
उठा ने घरत थ ! पर वह उन किसाना का प्रक्लाद फिरनी मरा नहों। 
व फिरमी नाच हा वात रहे। टिस्ण्यकशिप और रिरण्याक्ष की रमाप्ठ 
हो गय, नरसिटो के द्वाथा । 

टस तरह हंस बरी फसल का यह स्थोहार 2ाली 2। 

दीवाली वा स्थोहार भी उसी तरर झलता रहा चल हटा । यहू 
ने। हमारा जादि पत्र जाने घहता है | ही, नया यथय दारर की अपक्षा 
बसनत से अन्‍्डद्रा जाने पडा । बी फसल सके बाद ही ला "कप तो गमाप्लि 
मसमभी जायगी अब व दाद सूद टागया बारह मास + एक अञह मे 
दहानद वत ही तरह बसन्‍्त भी सुन्दर ऋतु / | एक विशघता भी 2 । वर्षा 
शत्य राग, जी मजास्या उयर आदि शार ते चल है उनजा बरास्त में 
निलारत अनाय | एक, वोत और एव लि में जो वव जीव टखा या देता 
9 । सत्र सदर और उदश फल एस) हे आरिटर इयर जब संउस्सर 
घगनत के प्रारम्न  चत) मे समझा जा+ लेना । हनी व्याहर £ पिप्लल 
बंप सं सुन्दर समा हद का | इस तरह यह एक रा ये पव ? | 

दशहरा -- दशहरा या विजयनदशसी »। हमारा साटाय पत्र ह 
राजनसिव । बदा-बाल मे हमारी फोज जहाँ की तह जमकर विश्वास 
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रख देते हैं ओर बारह बज राल को उससे निकाल लेते है, यह कहकर 


कि जम्म हो गया। फिर उस खोरें को तरादशकर प्रसाद वाट देत है| 
मानों देवकी की ही | 7 क्या कहा जाय  मैंता कही भी खोरे का 


प्रसाद लेता ही नहीं है | थे मर्खता-पूर्णा काम बन्द होने चाहिए । 

उपाकर्म >मारा सस्किेतिक पव था । वेद के विद्वान दस दिन विशिट 
वैदिक विधियाँ सम्पन्न करह थे । यह मारा अत्यन्त महच्ठपृर्गा पर्ब आज 
भन्यस्त विकत दग्या में हैं । द्राद्मणो के लटके दादा पंस के लिए राखी 
बाँधते फिरते 2 | लोग सिर हिलाबर इनवार बेर देते 2ै, तव खिसिया- 
कर आगे चल देत है, फिर आग | डग लग्ट दिनभर बअध्उ्जलो कहात 
फिरत है । अब तो यह 'योट्वरान एसी म्प में ठटीत है वि लाकियाँ रखी 
बाँध और अपन अभिभावकों से लट-भगटकर साटी ले, रपथय ल | घर 
मे बढ़िया भोजन उनसे और सच मजे से बैठकर उड़ाय ' न बट उपाग्भ 
रहा, से वंदिक विधि | पर रक्षा-वन्धन जिस रूप मे सामन जा गया, बढ 
एक पारिवारिक उल्लास हें, सुन्दर है । 

टुसी तरह अस्यास्य बत-पर्व है उुछ बड़ी संश'घत, पर रमाजन 
अपेल्षित है। 2/ती का गाली -गली ज और ग-उठगा हा बन्द हो /ी हनी 
जाहित । रंग भी किसी पर जबरदस्ती ने डालना साटिं0 | गाजा-बजाओ , 
अच्छा नाटकों का अभिनय वर एई चिट मनारप्न बगा | ये! रा 
उन्मय है। यदि शिप्ट मनार जन राग नो लू'शा पदुष्कर 2 लगे जायरा । 
इसके विरूद्ध यदि पवित्र होली के ताम से होली पर मटरमी बाजावरण 
पंदा क्या जाएगा लत! कास विंग” जायरा | सनोरजन एइधान पट दन्सव है । 

ट्री तरह अन्यान्य बर-पर्ता थे सम्ब-्ब मे शामिए। यहा 
सभी विधया का साहा गाए नदश भर जिया शा ग्य है | 
आला -पारत या अनुशासन 

माला, पिला, /37 जन जालाय आटे गारजत उपर! ' रु बच नर 
है; उसेबा अतभेत्र चीधर 2 के हक के अप हर 53 20 हज 4 दर 
दर 7म् उचित आड्श-लिदश इह 3। किसी हटा मे वड टन आदर 
निदश! बा परत भक्त औओपर पड कू शाद दृजनतन बता ञ ।- अपन 
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बुछ खराबी आ गयी 2 । वडढ़ इसकी आजा जा पालन ने बरागर और 


किसी तरह उससे बेटे या छोटे दसरे सेनिक-अधिकारी 4 रेसकी 
सथ्ञता देगा। उचित कारबाई होगी और न आला हू ना पाजन करन 
के कारण उसे पारितोधिक मिझेगे , के (रण, दंगे साग्य व7 ४तदिक ३४) 
टुसे स्थिति में ने था कि उसकी आजा का पालन जिया जीरा ! 

दिमाग वी खराबी भे. अतान मे था अन्य उतस्‍ाधावउड या है ह7 
आत्ञाओ पर विचार करते थी जम रत जाती कह | #क्ान बयरादा। में के. ४॥ 
ने यदि दोपदी-विभा जन की आज्ञा दे दी री हा मत वाल रब +  सान्य 
मट्ीनी चाहिए थो। जलिशाय जावाबिशा में हसद अं ने अप!  ' कब 
आशा दी कि. 'ले अपूडी रौजासिर बट 8 सो थे. पस्धराभ | « न्य 
में हॉलो चोट आल विगत के फंड जे ड आर कक कर. पजएर लय 
गाम न, तर नव! 5 जो 385] शिशीः ? 5.7 गंगा आज ०३४ आहत जा 
और फिर शाध बुदर 87% 0 0० 6 2 0 0 की 2 अ  कआ 82। 
0 आधी 7, की जे क लक पक का डा, कक 4 उक क। जहडेका आप होल 
गाल बायान | पि है 5. को आज डा एक कुक 7 2 आकर 2: 0 का 
शक्ल पिंक दाह न को फल डक दे का और का जज 
2 की जाए हज आजा अकेली डर जग! 5 है 287 
थे जग कोड आज के के जो को: जज है. हे पक. 
आओ गो आ, आहत अं कं जि आए ०४ 0 "आल ५ 58 
4० 6 7 66 20 20 4 ० 0] 


४०8 206 । के ३ 6 3 कप 3 5 | व. 


गुण नदभ॥ ४3 -: ० आज 0 | हा है. 5... 2५.४, अगली 
आप आग 0 के. थे जज हक ते: के आज के आफ, 
आम इक ४ चल हक कि मर रह: कर हर यश आए पे. ८ पदक 

० शक 62200 को 8 80: आ  632/ रत. 
4 ३४ हज ० डक ० 3 आओ 


लीड हक कक 5 5 की 52 5, कक 2876 को जूक के 2 क 
बं) वह भा 4 टला हा के  ( ईच-ए तह.) रब! ह-०। छल  ब४३7 


। , से गा जूुपर करा! सच टयतयत 


१४० मेरे कुछु मौलिक विचार 


इसी तरह अज्ञानावस्था में दी हुई आज्ञा का पालन उचित नहीं है । 
मान लो, आपके पिताजी को मालूम नहीं नि कु्नेन का इज्जेक्शन मियादी 
ज्वर में न लेना चाहिए। उन्होंने इतना सुन रखा हैं कि कुनैन के इम्जे- 
क्शन से ज्वर जाता रहता हैं। तुम मियादी ज्वर से पीड़ित हो गये । 
तुम्हारे पिताजी ने आज्ञा दी--कुनेन का इज्जेक्शन ले लो! तो क्‍या 
तुम उनकी आज्ञा का पालन करोगे ? ऐसा करना धर्म है ? उनकी इस 
आज्ञा का पालन किया, तो मरकर उन्हें द:ख-सागर में डवो दोगे। 
उनमे कहना होगा कि इस ज्वर मे वह इज्जक्शन नहीं लिया जाता । 
उनकी इस आज्ञा का पालन कगना धम नहीं है | इस तत्त्व को न समभझ- 
कर तरह-तरह की कहानियाँ गढ़ दी गयी हैं । 

कुन्ती की उस आज्ञा के सम्बन्ध में जो कहानी है, वह तो आदि से 
अन्ततक गलत है। कोई गवाँर भी नया विवाह करके बहू को साथ लाता 
हुआ इतना उतावला नहीं देखा गया कि दूर से ही अपनी माँ से चिल्ला- 
कर कहे कि--'माँ, मैं आज एक वहुंत बढ़िया चीज लाणा हूँ। अर्जुन तो 
(विद्वान और गम्भीर पुरुष थे। वच्चे न थे। फिर, बड़े और छोटे भाई 
माथ में थ। अच्छा, मान लो, वे हर्षोत्फल्ल उतावले ही हो गये थ 
अपनी “चीज' प्रकट करने के लिए, तो मूठ क्‍यों बोले ” यह क्‍यों कहा 
कि 'मैं एक बहुत अच्छी चीज 'भिक्षा में लाया हूँ ?' माँ से भूठ |! और 
कोई भ्ूठ बोलता है, तो अपनी प्रशंसा-उत्कर्ष के लिए, या अपमान-अप- 
कप के लिए ? वे तो लक्ष्य-वेधघधकर एक असाधारण गौरव के साथ 
द्रोपदी को लाये थे । क्‍या 'भीख' माँगक्र कोई लाने में इससे भी अधिक 
गोरव है ? खेर, यह भी मान लिया कि उन्होंन हड़्वड़ी में भीख' का 
नाम ले लिया। तो, कुल्ती को उस बढ़िया चीज को देखने की इच्छा 
बयां ने हुई ? अदभत चीज कौन नहीं देखना चाहता नित्य ता व 
लिक्षा-प्राप्त सामग्री सेंभालकर रखती थीं और फिर सबको अपने हाथ 
से परोसती-देती थीं। आज इतनी बहिया चीज का नाम सुनकर भीतर 
से ही कसे कह दिया कि 'वाँट खाओ ?' क्‍या पाण्डव ऐसे भूखमरे थे कि 
दरवाज पर ही सब खाने लगते थे ? इस आज्ञा से पाण्डवों को बहुत 
भाश्चय तथा दुःख हुआ, बाद में कुन्ती को भी | वे अपने उस आज्ञा- 
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दान पर पछतायीं भी । पर किया क्या जाता ; पराण्ठवों की आज्ञाय-लन 
जरूरी थ!। घमं था । पर वे उस आज्ञा को मानकर द्रौपदी को बॉट- 
कर खा क्‍यों नहीं गय ? माता की आज्ञा तो बसी ही थी ओर खान की 
चीज समभक र ही उन्होंने वेसी आज्ञा दी थी । कुछ भी हो, इस तरह 
की कहानियां ने मति-भ्रम होता है और धर्माबमंनिगंय में इनसे सहा- 
यता नहीं मिलती। उतल्टे वोौह््मपन बहता हे । क्रम तन से ही शिक्षा 
ग्रहण करनी चाहिए कि इस तरह माता-पिता की आजा का पालन मल 
करो, जेस कि पाण्डवों ने किया | वृद्धि-्यांग जरूरी चीज # धरम निगय 
करने के लिए। आँख चाहिए अपनी । कहा है यस्य नाउरित स्वयप्रजा 
शास्त्र तस्य करोति किम्‌ ?' - जिसके अपनी बृद्धि है ही नहीं, शास्त्र उसे 
क्या लाभ पहेंचा सकता ? गीता में कहां हे कि कमर किमक्मलि 
कवयोउप्यत्न मोहिता -- क्‍या कत्तव्य है और क्या अक्तत्य : हसका 
निगांय करन में ब.-वडे लोग भी गहवऱा गय है । 

सारांश यह कि आज्ञा-पालत एक उत्तम धम हैँ ; पर अन्य धर्मा की 
तरह इसका भी स्वरूप समझते के लिए बुद्धि अपेक्षित हैं । 


श्राद्ध और मृति-पूजा 


धर्म में श्राद्ध तथा मूति-पूजा का भी स्थान / | प्रत्यक समाज मे 
श्राद्ध मतक-ध्राद्धो--आप देख सकते है। य-ब' नताआ और महा- 
त्माओं के जो भत्य स्मारक बनवाय जाते है, खाद्ध के ही एक रूप है । 
समाधि! और 'मकबरे' क्या ? श्राद्ध के एक रूप हैं। प्रत्यक «गठित अपन 
माता-पिता का क्रणी होता है, भले ही समाज के लिए वे नगण्य हो । 
सव लोग अपने माता-पिता के प्रति कृतज्ञता प्रकट करना चढहात है । 
सब लोग बेस स्मारक नहीं बनवा सकते है | इसके लि! शक महीह का 
एक पक्ष क्ञी नियत कर दिया गया #% पिनृपक्ष| | लाग किसी दिन 
अपने प्रजो का स्मस्गे कर वुछ दान पष्य करे एन्‍ी-खीर खाय, नो 
हज क्या ? जो ने कर, न करे । पर जो शा ख्ाद्ध कर, ता हमारा 
हज क्‍या ? समाज बुरा क्‍यों मान ? उस दिन कुछ लोगों को कोई 
भोजन कराता है, तो करान दो । किसीका खिलाया हुआ पितरा को 
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पहुँचता है या वहीं, इस मंभट में हम क्यों पढ़े + हस तो कॉल: व ५5 
कृतझता प्रकट करने के लिए बेसा करते हैं ओर इससे हुमारी- खत: 
रात्मा प्रसन्‍न होती है। इसीलिए यह हमारा धम है ॥ सा 

मूति-पृजा तो सभी देक्षों में है। बडी-बड़ी मूर्तियाँ सुन्दर स्पानीं, हें 

खड़ी की जाती हैं। उनके प्रति सम्मान भी प्रकट किया जारी है; रद- 
का अपमान असह्दय होता है । हम भी ऐसा ही करते हैं। राम, कृषण,: - 

हनुमान आदि की मूर्तियाँ हम स्थापित करते हैं, तो बुरा क्या, १ हम , 
उनके सामने हाथ जोड़ने हैं, तो आप हँसते हैं ! पतन्तु आप तीज सो ' 
के कपड़ों के एक जोड़ को, तिरंगे मंडे को, जब बड़े ही अदव से सकती 
देते हैं-ध्वज-पुजन करते हैं, तब अपने ऊपर क्यों नहीं हँसते ? हम सब्र ' 
लोग उस तरह ध्वज-वन्दना करके राष्ट्र के प्रति सम्मान प्रकट के 
हैं । यह प्रतीक-पूजा हैँ । सो, मृति-पृजा और प्रतीक-पूजा संसार में: सक्ष 
रहेगी । इस विषय पर अधिक कुछ लिखना व्यय है। हाँ, मन्दिरों में 
भोग-पूजा पर लाखों-करोड़ों का व्यय अवश्य चिन्त्य है। यह सब रुपया 
संस्कृति और संस्कृत भाषा के प्रचार- प्रसार में लग़ना चाहिए। प्र 
तो चार फूलों से, दो मालाओं से और तुलसी के घार दलों से पर्याप्त 
है। पत्र पुष्पं फल तोयम' बस, यही प्रूजा की सामग्री में पर्याप्त 
है । हमें अपनी अनन्त देबोत्तर घन-*राक्लि बहुत अच्छे कामों में खच 
करनी चाहिए । 


धर्म और ईश्वर-भक्ति 


ईदवर-भक्ति एक अलग चीज है, ऐसा कह सकते हैं हम ; व्रत- 
मान ईश्वर-भक्ति के भेदों तथा ढंगों को देखकर । वेसे, घमंशास्त्र में 
ईश्वर-मक्ति तो नहीं, पर “आस्तिक्य” को कहीं-कहीं धर्म के अंगों में 
हम देखते हैं। 'आस्तिक्य/ का मतलब हैं ईश्वर की सत्ता में या परक्ेक - 
में विदवास । आस्तिक्‍्य-चुद्धि से भी धर्म में प्रेरणा मिलती है। वहुकडे 
लोग हमारी सामाजिक व्यवस्था से तो नहीं डरते ; पर ईश्वर की“रूता 
तथा परलोक (नरक आदि) के भय से डरकर ही अधम से हटने है. 
कुछ सोम ऐसे हैं, जो कतंव्य-प्रेरणा से नहीं, स्वर्य-सुख के लोड डरे. ही 
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कितने ही पृण्य कार्य कर देते हैं । इससे समाज को तो लाभ ही हुआ ने ? 

विपरीत फल भी निकला है | ईदइवर का नाम लेकर चालाक लोगों 
ने दुनिया को धोखा भी खूब दिया है। भोली जनता को कितनी बार 
गुम राह किया हे । अधमं फेलाये गये हैं । पर इसमे ईश्वर की सत्ता 
का क्‍या दाप ? 

भगवान की भक्ति का अनन्त माहात्म्य है। भक्त ऋढ़ते है प्रेम को 
जो गेवा से अभिव्यवत द्रोती है । काई हमसे प्रेम करता हे, यह कंस 
जान परगा ? वह हम अच्छी-अच्छा चीज खिलाय-पिलाय, हमे सुस्ब दे, 
दुख-दद में काम आये , तब हृम समभझत है व यह हमसे प्रेम करता 
है । यदि ऐसा न हो और वह सह से मारा नाम ही लेता रहे हमारे 
भरोस भी रहे, तो हम यह ने कहेंगे कि वह हमसे प्रेस करता है | 'जक्ति' 
हाब्द संस्कत की जिस (भेज) घात से बना हैं, उसका अथ भी सवा 
करना ही है । फलत:ः 'भगवद सक्तित का अथ हुआ - “भगवान की सेवा 
करना । अच्छा, तो भगवान हम कहाँ मिले कि हम उनकी सेवा कर ? 
हमें बतलाया गया है कि यह चराचर विदड्व भगवान की विराट सुति हे 
उनका शरीर है। इसकी सवा करना ही भगवान बी भित ह6॥ अपनी 
उडक्ति के अनुसार विव्व-सवा ही भगवदम क्ति है । यदि हृमम अधिक 
शक्ति नहीं, तो अपने कृटम्ब की ही अच्छी से अच्छी सवा करे और उस 
सब तस्ट से अच्छा बनाने का प्रयन्‍न करे। बट भो संसार ही है । जनता 
की ही 'जनादन समभकर उसकी सवा करने का निधान किया गया है । 
हिन्द जाति मे अनक सम्प्रदाय है, जिनमे करणव सम्प्रदाय बहल प्रसिद्ठ 
है । वष्णव लोग भवित को प्रधानता देते है। वेष्णवों के सख्य चार सम्प्र- 
दाय हैं और इन चारा के भक्ति-ग्रन्यों म एक प्राचीन प्रमारत सवत्र 
उद्धत मिलता हे । इसमें भगवान्‌ को प्रसन्‍न करत का एक सबसे उत्तम 
उपाय बताया गया है ओर उसमें यह भी कह दिया गया है कि इससे 
अतिरिक्त अन्य कोई उपाय या साधन ऐसा नहीं है, जिससे भगवान को 
प्रसन्‍त किया जा सके। वह सुन्दर मंत्र यह हैं >- 

वर्णाभ्रभाणा ररक्त न परथेण पर: पुमान । 
विष्णुरारघध्यते पन्‍्धा नान्पत्तातोवकारणम्‌ ।। 


>बमकाएग ७ "सर खा »... बरी अमान 
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कोई भी अपने वर तथा आश्रम के कतंव्यकर्मों का विधिवत्‌ 

पालन करके ही विप्ण भगवान्‌ को प्रसन्‍न कर सकता है और इससे 
अतिरिक्त उन्हें प्रसन्‍न करने का कोई साधन है ही नहीं । 

स्पष्ट है कि सामाजिक आचार- कतंव्य--पर जोर है। वात भी 
ठीक | आपके पिता आपपर तभी प्रसन्न होंगे, जब आप अपने घरवालों 
को अच्छी नरह रखेंगे; छोटे भाई-बहन से स्नेह का बर्ताव करके उन्हें 
मुखी रखगे; मां तथा बद भाइयों का सम्मान करंगे और उनकी सेवा 
करेगे तथा घर की सुख-समद्धि वढ़ायेगे । पिता की प्रसन्नता का अन्य 
साधन नहीं । यदि आपने ऐसा न किया; घर की चिन्ता न की ओर कह 
दिया 'हमें इससे क्या मतलब ?' और घरवालों की छाती पर ही मुफ्त 
में खाते-पीत रहे, तो कया तुम्हारे पिताजी प्रसन्‍न होंगे ? भले ही फिर 
तुम उनका नाम लेते रहो और चाहे उनका ध्यान करते रहो वे तुम से 
कुडंगे । हम तो उसीसे खुश रहेंगे, जो हमारे बगीचे को सेंवार-सिगार- 
कर अच्छी तरह रखे । जो उसे उजाडे और हमारे गीत गाये उससे जी 
जलेगा । सो भगवदभक्ति का सर्वोत्तम रूप हैं अपने-अपने कतंत्र्य का 
पालन करना ॥। 

आज विभिन्‍न रूपों में जो भगवान्‌ की उपासना-भक्ति चालू हैं, 
उसपर मझगड़ने या वाद-विवाद करने की जरूरत नहीं है ! सब को अपने 
रास्ते चलने दो। हाँ, यदि किसी सम्प्रदाय में भगवान्‌ की उपासना की 
कोई ऐसी पद्धति चालू है, जिससे समाज को हाति पहुँचती हो तो 
उस अश्ा का हमें विरोध करता होगा । किसी समय जंगली लोग 
भगवान को प्रसन्न करने के लिए नग्-वलिदान देते थ । समाज ने इस 
जघन्य कृत्य को रोक दिया । इस तरह, किसी सम्प्रदाय में गौ-ज॑से 
उपयोगी तथा साच्विक प्राणी को कत्ल करके भगवान को भक्ति को 
जाती है, तो उस बन्द करना होगा, वर्योंकि देसा करना प्रत्यक्ष समाज 
की हानि हे । हाँ, समाज को हानि पहचाये बिना तुम कुछ भी करों, 
चाहे सन्ब्या-बन्दत करा, चाहे नमाज पढ़ो, चाहे ह रिकीतन करो । 

ईध्वर-मतित के नाम पर समाज में अनाचार फंलाना अपराध हैं ॥ 
भगवात्‌ श्री कृष्ण के नाम पर बड़ा अनाचार फंलाया गया हूँ । उनके 


कै 


कृष्ण-लीला का विकृत रूप श्डपर 


साथ गोपियों के वैम सम्बन्ध की कल्पना करके जो तस्ट्ननगरह की 
लीलाएं कल्पित की गयी है और “रास के नाम से जिनका प्रदर्शन होता हैं 
क्या ठीक है ? हम यह भी देख सकते हैं कि अधिकतर इन लीलाओं की 
कल्पना 'विरक्‍त साथुओं ने की है। बेस विरबत महात्माओं न जो उनाल 
श्ाड्वार रस की सरस क्रोड़ाओं का वसा वर्गान किया है, उससे क्‍या 
समझे | ऐसी सरस क्राहओं का वर्गन है कि यहा उद्धत नहीं कर 
सकने । इनके अनकरण पर ग्रामीण जनो न जो सकेत-व्यनना की है, 
लश्केजलइ कियों पर उसका क्या प्रभाव पडता है ? मैस देखा, गर कपडे 
पहने हुए संन्‍्यासी लोग अपन आद्रमो से जब रासलीला कराते है, तो 
तनन्‍्मय हो जाते है । उन्हें रामलीला में इस तरह तस्मय होते मेने कभी 
नहीं देखा । कष्ण-लीला के उत्कप-पृणणो अश कंस-वध आदि को एकदम 
छोड़ ही दिया गया है | एसा जान पढ़ता ह कि प्रतनि-विरद्ध जान का 
यह परिणाम है, बुद्ध भगवान वीतराग थ। उन्होंन ससार छाड़ दिया 
और बड़ा काम किया । परन्तु भद्ट भी सिह बनते लगे, तब ? उनका 
अनुकरण करके लाखों वौद्धभिल्ु बन । कुछ दिन तो ठीक चला, प्रवाह 
था; पर कुछ ही दिन बाद प्राकृतिक वेग ने उस मेद्र को लाड दिया । 
भिल्लुओं में कामाचार फेला | भयडूर प्रतिक्रिया हई। समाज मे एक 
गड़बड़ी फल गयी । बौद्धों की देखा-देखी वैदिक टिन्द्रओं मे भी आजन्म 
ब्रद्माचारियों की जमाते बनी । अनन्त 'आदिजन्म-ब्रद्मचारी निकल पट । 
निकम्मे लोगों को एक आइ मिल गयीं “नेप्कम्य' सन्‍्यास वी। पझन 
लगे । वह घी-मलीदा कहाँ जाय ? और कुछ नहीं, ता वाग-विलास ही 
सही । मनसा, वाचा, तमंणा, तीन प्रकारा में स दा ता निर्यास प्राप्त हो 
गये और कृष्ण-गुणगान का सहारा मिल गया |, एक नशा ' कथा कहने: 
वाल भी 'गोपी-प्रेम' पर ही भूमत लगे। समाज पर इनका प्रभाव 
पटना ही था| 

यही नहीं, निर्ग ग-निराकार भगवान वे भकता ने भी यहीं सत्र 
किया है | सफी सन्‍्ता ने जा प्रम-बथाएं लिखी है, उया हद ? 'दिमायी 
ऐएय्याणी' ही तो है। यदि उनके चेलो ने कहा--' महाराज, यह जया ?' 
तो उत्तर मिल गया--'हमारा इशारा समझो, किधर हैं ! यह तो सान्‍्त 
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की अनन्त की ओर जाने की व्यज्जना हैं।' बस, बहक गये लोग । ऐसे 
ही काब्य आगे चलकर 'रहस्यवादी' नाम से हिन्दी में प्रचलित हुए। 

हिन्दी के नूतन रहस्यवादी कवियों तथा काब्यों के बारे में भी यही 
बात हैं ।॥ जो रहस्यवादी या छायावादी कवि हमारे सामने हैं, उनमें से 
कितने उस परब्रद्या परमात्मा में लीन रहनेवाले हैं ? रोते किसीके 
लिए हैं और कह यह देते हैं कि यह तो व्यञ॥्जना है उस अनन्त के प्रति। 
जब राष्ट्र अंग्रेजी राज्य से लड़ रहा था, तब ये रहस्यवादी कवि बसी 
कविताएँ करके मौजें ले रहे थे । ये सब समाज की विकृतियाँ हैं। सब 
ने ईश्वर का सहारा लिया है। हमें इस तरह की ईइवर-भक्ति से सावधान 
रहना चाहिए । 


न हिरण्पयकशिपु बनो, न प्रह्माद 


मार्ग साफ हैं। गृहस्थाश्रम स्वीकार करो; कतंव्य का पालन 
करो। सुख और शान्ति का यह मार्ग हैं । अवस्था के अनुसार आश्रम- 
परिवतंन होगा । वर्णाश्रम के कत्तेंव्यों का पालन करो। यही भगवान 
की भक्ति है। यदि कोई ईश्वर की सत्ता नहीं मानता, पर सामाजिक 
नियमों का पालन करता है, तो उससे भगड़ने का कोई कारण नहीं 
है। कोई नास्तिक भी किसी ईइ्वर-भकक्‍त से क्‍यों चिढ़े, यदि समाज 
को उससे कोई हानि नहीं । हमें हिरण्यकशिप्‌ के समान अनीदवारवादी 
और प्रल्लाद के समान ईश्वर-भक्‍त न होना चाहिए । हिरण्यकशिपु 
ने दुप्टता की । किसीका लड़का यदि आध्यात्मिक विचार भिन्न रखता है, 
तो क्‍या उसे वैसा दण्ड दिया जाय ? परन्तु प्रह्लादजी को देखिए | श्री 
नूसिह भगवान्‌ प्रकट होते हैं और हिरण्यकशिपु को पकड़कर उसका पेट 
फाइन लगते हैं। प्रह्तमाद भी सामने खड़े हैं। वे भगवान से यह प्रार्थना 
नहीं करते कि “भगवन्‌, आप इन्हें मारते क्‍यों हैं ? इनकी बुद्धि शुद्ध कर 
दीजिए, जिससे आपके ये भक्त वन जायें । यदि वे ऐसी प्रार्थना करते, 
तो भगवान्‌ अवश्य अपने भक्त की बात सुनते । चीज को नष्ट कर देत की 
अपेक्षा उसे अच्छा बना देना अधिक अच्छा है। भगवान्‌ क्‍या नहीं कर 
सकते ? परन्तु प्रह्लमाद चुपचाप खड़ तमाशा देखते रहे । मानो समभ रहे 
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हों कि ईइबर को न माननेवाले को ऐसा ही दण्ड मिलना चाड़िए। ममाज 
के लिए ऐमी वृद्धि अच्छी नहीं | जब हिरण्यक्रशिप का पेट फाड़ दिया गया, 
तब प्रह्लाद ने उस (अपन पिता ) की सदसति के लिए भगवान से 
प्राथंना की । इससे क्‍या नतीजा निकला ? 

हम भगवान को मक्िति करते है और हमारा भाई नास्लिक हैं, औव्वर 
या परलोक की मसत्ता नहीं मानता, तो इसके लिए हम उसे दण्ड नदग, 
न देना ही चाहिए। समाज ने जो नियम इस लोक की सुख-समद्धि के 
लिए बनाये हैं, उन्हें न मानने से ही हम किसीको यहाँ उच्च दण्ड दे 
सकते हैं । ईश्वर या परलोक की सन्ता मानना-न मानना अलग बात 7 । 
यदि कोई ईव्वर की सत्ता नहीं मानता है और ईध्वरोय नियमों के अन॒- 
सार यह अपराध है, तो ईदवर की ओर से उस दण्ड मिलेगा ही | हम 
बीच में क्यों कूद पड़े ? महात्मा गान्घी का निधन होने के वाद जब कछ 
महात्माजी के 'भकतों' ने कुछ लोगों पर आक्रमण कर दिया, जिन्‍्हें थे 
'अपराधी' जनों के 'गिराह का समझते थे, तो वे भी पकड़े गये और 
उन्हें जैल की यातनाएँ भुगतनी पढ़ी। महात्माजी के अनुयायी 
सत्तारूढ़ थ। उन्होंने ही इस 'महात्मा-भबतोा को सजा दी। हंसी 
त्तरह यदि कोई ईश्वर-भकक्‍त किसी अनीय्वरवादी को केवल इसलिए 
सजा देगा कि वह ईश्वर-भकत क्यो नहीं, ता इश्वर्-भवलजी को ईश्वर 
अवश्य दण्ड देगा। उसका काम इस्होंते जा संनाल लिया ' 
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पहले कहा जा चुका है कि कुछ विधि-निर्षेध सामान्य (व्यापक्त) 
होते हैं और कुछ विद्येप | इसी तरह कुछ विधि-निप्रेध सामायिब भी हात 
हैं। कछ समय के लिए कोर्ट नियम बना दिया जाता है और फिर उसके 
बाद वह शिथिल पड़ जाता है । हमारे यहा किसो समय समद्र-यात्रा का 
निपेघ कर दिया गया। यह एक सामयिक निपघर था। पहले हमारे यहाँ 
समृद्रब्यात्रा को बहुत महत्व प्रात था। हमार जहाज दूर-दूस्तक जाते 
थे और संसार के बढ़े-बढ़ देशों से हमारा आयात-निर्यात का व्यापार था । 
श्री सत्यनारायण की कथा प्रायः सभी ट्िस्दओं ने सनी होगी। उसमे 
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भी समुद्र-यात्रा का वर्णन है। उससे पता चलता हैँ कि हमारे व्यापारी 
दूर-दूर तक जहाजी व्यापार करते थे | 

परम्तु एक समय कदाचित्‌ ऐसा आया, जब समुद्री रास्ते से देश को 
खतरा पंदा हो गया। बाहरी शत्रुओं के इस भय का सामना करने के 
लिए भारतीय जनों की समुद्र-यात्रा निपिद्ध कर दी गयो, जिससे कि सब 
जहाज तथा कुशल नाविक यहीं रहें और सम्भावित खतरे का मकाबला 
कर । दस-बीस व्षतक ऐसा खतरा बना रहना कोई बड़ी बात नहीं है। 
इतने दिन तक लोग खाली नहीं बंठ सकते । सब किसी-न-किसी काम में 
लग गये होंगे और फिर घीरे-घीरे वह जहाजी व्यवसाय लोग भूल ही 
गये । अनन्तर वह 'समुद्र-यात्रा का निषेध! एक रूढ़ि के रूप में बहुत दिन 
तक चला | समय आया, जव हमें समद्र-यात्रा करना जरूरी हो गया और 
तय वह रूढ़ि अपन-आप भज्ठ हो गयी । 

इसी तरह वर्ग-विद्येषप के लिए भी नियम बनते हैं। हम स्त्री-शिक्षा 
में और पुरुष-शिक्षा में कुछ अन्तर करते हैं। कुछ युवकों का दिमाग ज्ञान- 
विज्ञान की ओर न जाकर कला-कौगल की ओर अधिक प्रवत्त हाता है। 
ऐसी दशा में सभी को ज्ञानी-विज्ञानी बनाने के लिए जोर लगाना शक्ति 
का अपव्यय करना है। ज्ञान-विज्ञान की तरह ललित कलाओं का भी 
अपना महत्त्व है । इसी लिए सरस्वती की कल्पना में पुस्तक के साथ वीणा 
भी रखी गयी है । किसी राष्ट्र की पूर्ण सरस्वती तभी समझी जायगी 
जब उसमें ज्ञान-विज्ञान के साथ ललित कलाओं का समुचित योग हो । 
ललित कलाओं से जो रस मिलता है, उससे जीवन सरस तथा आप्यायित 
होता है । ज्ञान-विज्ञान से दिमाग सुख-समृद्धि की सृष्टि करता है, पर वह 
वाह्य उपकरणों से प्रात्त होती है। ज्ञान मस्तिप्क की चीज है और कला 
हृदय को । स्वभावत:ः स्त्री में ललित कला का सुन्दर विकास हा सकता 
है। संगीत के लिए जिस मधुर कण्ठ की आवश्यकता है, वह प्रकृति ने स्त्री 
को ही दिया है। चित्र-कला आदि में जिस भावोद्र क की आवश्यकता है, 
वह स्त्री में अतिसुलभ है। काव्य में भी भाव का प्राधान्य है । स्त्री का 
दिमाग कला में अधिक चल सकता है, ज्ञान-विज्ञान की अवेक्षा । सो स्त्री ने 
छोड दिया, शायद पुरुष की वराबरी करने के लिए। इससे उसने अपनी 
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विशेषता लो दी। पाक-विद्या पर स्त्री का अधिकार होना चाहिए, जो उसमे 
छूट गया । अच्छी-से-अच्छी चीज बनानेवाल परुष (हलवाई ) ही आपको 
मिलेंगे । घर में लाखों में नहीं, करोड स्त्रियों में शायद एकाब वैसी बढ़िया 
चीज बना सक। वस्त्र सीने की कला भी स्त्री के हाथ से प्रायः जाती रही । 
इसे भो पुरुष-दर्जियों न अपना लिया । जित्र-कला में भी प्रुष ही आग है। 
संगीत के भी परमाचार्य पुरुष ही हैं। स्त्री को इन सत्र कलाओं के सीखने 
का अधिकार ने हों, सो बात नहीं हैं । संवर्क लिए मांग खुला है । पर 
डुन्होंने कला-पथ को हीन समककर छाडइ-सा दिया और ज्ञान-विज्ञान की 
दोड़ में सम्मिलित हुईं । परन्तु बह इनका प्रकृति-प्रदल क्षेत्र शायद वेसा 
नहीं है । चली, पर पुरुष से आगे निकलना तो दूर, उसक्री बरावरी पर 
भी न पहुँच सकी। संसार में इतने आविष्कार हाए है, उनमे से स्त्री के 
किये हुए कितने हैं ? भारत को अवध्य लीलावती-जंसो विदृ्पी का 
उत्पन्त करने का सौभाग्य प्राप्स है, जिसने गणित पर अपहड छाप 
बंठायी । ज्ञान-विज्ञान में भी गार्गी तथा मंत्रवी के नाम अमर है, पर 
ये तो अपवाद मात्र है | हम सामान्य स्त्री की बान कर रहें है। लीला- 
यती और गार्गी सब नहीं वन सकती । कोई रोकता नहीं है, बन यदि 
बन सक। पर वे यदि अन्य विधयों की साधारण शिक्षा तकर ललित 
कलाओं में हो अध्यवसाय प्रकट करती, तो अधिक सफलता मिलतो। 
संगीत तथा चित्र-कला आदि उन्हीम सजते है। पूरुय न टन कलाओं में 
प्रगति की, पर प्रकुति इस ल्ेग्र मे उनकी सहायक नहीं # । 

एक वात और । समसार को सन्दस्तम बनना है । सती तथा पृरुष 
एक-दूसरे की कमी को पूरा करते है। एक में मदुता नहीं है, दसरे में 
पौरुष नहीं है । दोना मिलकर पूर्ण हो जाते है| स्त्री भी उन्हीं विपया 
को लेकर बी० ए० हूँ, जिन्हें लकर पुरुष, तो क्या सुख ? ठछ भद हा, 
तो आकयरा बढ़े' उपयोगिता भी बः। एक दो एल्या गसाटित्यरसन 
हो, तो दसरे को सगीत-मर्मझ् होना चाहित। तब एशकन्‍-द्सरे से आक्पित 
होंगे। यह वात छूट गयी; इसीलिए जीवन बैसा सरस नहीं रहा । 

बदों का पड़ग अध्ययन कितना दुरूह है, जाननेवाले जानते हैं। 
यदि कोमलमति छात्राओं के लिए वेदाध्ययन सामान्यतः: निषिद्ध कर 
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दिया गया ओर कलादद्षेत्र में उनकी प्रवृत्ति को उत्तेजन किसी समय 
दिया गया, तो बुरा क्‍या है ? सामान्यतः: वैसा निषेध किया गया होगा; 
पर जो वंसी प्रचण्ड प्रतिभा रखती थीं, उधर प्रधृत्ति भी थी, उनके लिए 
मना थोड़े ही था। तभी तो वेद-सम्प्रदाय में उन विदुषी महिलाओं के 
नाम आते हैं । यदि सामान्यतः कह दिया जाय कि “लड़कियों को शुष्क 
बी० ए०, एम० ए० परीक्षाओं में अपना कोमल मस्तिष्क न टकराना 
चाहिए; क्‍योंकि इससे उनका स्वास्थ्य नष्ट होता है और इसका मानव- 
सनन्‍्तति पर बुरा प्रभाव पड़ता हूँ । उन्हें साधारणतः मेट्रिक तक शिक्षा 
प्राप्त करके कला के किसी मधुर क्षेत्र में प्रगति करनी चाहिए; या 
धर-गृहस्थी का समुचित संचालन करके संसार को सुखमय बनाना 
भाहिए ,' तो कया स्त्री पर अत्याचार कहा जायगा ? विशिष्ट महिलाएँ 
बी० ए०, एम० ए० करेंगी ही; पर हम उन सदगहस्थ महिलाओं को 
क्या कम महत्त्व देंगे ? 

इसी तरह कारीगरों को गहन वेदाध्ययन में सिर मारने को 
मना किया गया होगा। दस-बीस वर्ष तक वे वेद पढ़े, फिर लोहे या 
लकड़ी की कारीगरी सीखें, तो कब जाकर उसमें निपुणता प्राप्त करगे ? 
साधारण शिक्षा ली और अपने क्षेत्र के कला-कौशल में अभ्यास करने 
लगे । आज-कल भी सोचा जा रहा है कि मैट्रिक के अनन्तर दो विभाग 
कर दिये जायेंगे : १-- कला-कौशल का, २--ज्ञान-विज्ञान का । पुराने 
समय के ये दोनों विभाग कहे जा सकते हैं । शूद्र शब्द से तो अवज्ञा की 
गन्ध तभी से आने लगी, जब से हमने इन्हें हेय दृष्टि से देखा । 

मो, इस प्रकार वर्ग-भेद से विद्या-भेद करना कोई अन्याय नहीं हैं। 
समाज के लिए किसी वर्ग से कोई काम जबद॑सस्‍्ती भी करा लिया जाता 
है और किसी वर्ग को कोई काम करने से रोक भी दिया जाता हूं ! जिस 
समय वह नियम वना था, उस समय क्या परिस्थिति थी, इसका हमें 
ज्ञान नहीं । जो हम समझ सके, यहाँ लिख दिया | पर कोई-न-कोई 
बात तो होंगी ही । यदि वैसी कोई बात नहीं, तो वह नियम टूटेगा ही + 
युग के अनुसार धमं-नियमों में फेर-फार होता ही रहता है। पात्र तथा 
बर्ग-विशेष की दृष्टि से भी धमं-भेद होता है। 


हद की हक < का आओ 
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घर्म ओर संस्कृति 


संस्कृति एक पृथक जीज हूँ। सामान्यतः: धर्म तो सभी देशों का 
मानव मात्र का--एक हो सकता है, पर संस्कृति में सर्वत्र भिन्‍नता 
मिलेगी । प्रत्येक देश की अपनी मंस्कृति होती है, जो परम्परागत भाव- 
नाओं की प्रतिमूरति कही जा सकती है। हमारे ऊपर सब्निहित वातावरण 
का प्रभाव पड़ता रहता है। यह प्रभाव संस्कार के रूप में परम्परया 
खलते-चलते एक ऐसा व्यवस्थित रूप ग्रहण कर लेता है, जिसे हम 
'संस्कृति' कहते हैं। संस्कृति में भावनाएं, भाषा, वेश-भूषा तथा रीति- 
रिवाज आदि अनक बातों का सनश्निवेश है। किसी देश की राष्ट्रीयता 
नष्ट करनी हो, तो वहाँ की संस्कृति नप्ट कर दो। आधार के न रहने 
पर जैसे बढ़िया-से-बढ़िया महल धघड़ाम सेगिर पड़ता है, उसी तरह 
संस्कृति-हीन जाति की जातीयता नष्ट हो जानी है । 

यहाँ हमें राष्ट्र, जाति तथा संस्कृति का स्वरूप समझ लेना चाहिए । 
किसी प्राकृतिक सीमा से परिवेष्टित प्रदेश विशेष को राष्ट्र कहते हैं, 
यदि उसकी अपनी संस्कति और सत्ता हो | उस राष्ट्र में परम्परा से जो 
जन-समूह रहता है, उसे 'जाति' कहते हैं ' अंग्रेजी में इसीको 'नेशन' 
कहते हैं। जाति की जो विशेपता है, उसे हो संस्कति कहते हैं । इंग्लिश 
एक जाति, इग्लिस्तान राष्ट्र और उसकी अपनी इंग्लिश संस्कति । 
अफगान एक जाति, अफगानिस्तान राष्ट्र और अफगानी संस्कृति । इसी 
तरह हिन्दू जाति, हिन्दुस्तान राष्ट्र और हिन्दुस्तानी संस्कृति । हिन्दू- 
संस्कति और हिन्दुस्तानी सेंस्कति एक ही बात है। हिन्दू जाति है, 
सम्प्रदाय नहीं । इस जाति की अपनी विशप संस्कति है। उसका देश- 
बासियों को गव होना चाहिए। इस देश के लोग पारलोकिक बातों में 
ईसाई या इस्लामी मत ग्रहण करके सम्प्रदायतः: ईसाई या मुसलमान 
हो गये, पर भारतीयता तो उनकी नप्ट ने होंगी न ? किसी भी मत को 
ग्रहण करके वे भारतीय ही रहेंगे। इसलिए पारलोकिक उपासना 
आदि में भेद रखते हुए भी वे सब संस्कृति से एक हैं। मुसलमान हो 
जाने से कोई अरबी या ईरानी नहीं हो जाता । इस चीज को न समभते 


१५२ मेरे कुछ मौलिक विचार 


के कारण ही राष्ट्र में अनेक वार संकट आया है और लाखों निरपराघ 
मारे गये हैं, स्त्रियों की ब-इज्जती हेई है और नन्हे बच्चे कत्ल किये 
गये हैं। राष्ट्र का विभाजन इसी कारण हुआ । अन्यथा, कोई भगड़ा न 
था । सम्प्रदाय-भेद से राष्ट्र-विप्लव नहीं हुआ; संस्कति-भेद से हुआ 
है। सम्प्रदाय तो हममें वैदिक, अवैदिक, आस्तिक, नास्तिक, जन, बौद्ध, 
आयंसमाजी, सनातनी आदि न जाने कितने हैं। इनमें से फिर एक-एक 
के अनन्त भेद हैं। परन्तु संस्कति सव की एक है, भारतीय । इसीलिए 
कोई राष्ट्रीयता में भेद नहीं; जातीयता में अन्तर नहीं । जिन लोगों ने 
इम्लाम के नाम पर यहाँ अरब तथा ईरान आदि देशों की संस्कृति 
चलानी चाही, उन्होंत भेद-भित्ति खड़ी कर दी। हिन्दुस्तान कभी भी 
अरब या ईरान नहीं वन सकता । पाकिस्तान वन जाने पर भी पश्चिमी 
पंजाब पंजाब ही है। वहां जन-भाषा पंजाबी ही है; अरबी या फारसी 
नहीं । वहाँ के रीति-रिवाज भी अपने हैं। पंजाबी भाषा पर अब भी 
संस्कृत का प्रभाव है । हम लोग तो गाली देते समय किसीको “गधे का 
वच्चा' ही कहते हैं; पर पश्चिमी पंजाब का मुसलमान ऐसी जगह भी 
संस्कृत नहीं छोड़ता । वह कहता है --खोते दा पृत्तर। यह 'पुत्तर' तो 
पंजाबी मुसलमान छोड़ नहीं सकता, क्योंकि मातृ-भाषा गढ़ी नहीं जातों, 
परम्परा से आती है। पूर्वी बंगाल पाकिस्तान से अलग हो गया केवल 
जन-भाषा बंगला के कारण । वहाँ जन-भाषा बंगला में आधे 
से अधिक शदाब्द संस्कृत के हैं । फारसी-अरबी अब्दों का उच्चारण 
उनके लिए आफते थी । उनकी लिपि भी भारतीय है, जो नागरी 
लिपि काही रूपान्तर हे । इसी तरह सिन्धी मुसलमान की अपनी 
संस्कृति है । परन्तु अदूरदर्शो जनों ने कुछ विशेष ( ऊपरी ) बातों को 
लेकर संस्क्रति-भेद खड़ा कर दिया । इस सजल-स रस राष्ट्‌ को रेगिस्तान 
बनाना चाहा । अरब में पेड-पौधे बहुत कम होते है, इसलिए इंधन 
की बसी बहुताबत नहीं क्रि मु्दें जलाये जा सके। वहाँ म्दे गाढ़ जाते 
हैं । इस देश के मुसलमानों ने भी मुर्दों को गाइना शुरू किया, क्योंकि 
अरब में ऐसा होता है। यदि कुरान घरीफ में मुर्दों के गाइने की विधि है 
ओर देश-काल के अनुमार उसमें हेर-फेर करने की भी छूट नहीं है, 


चर्म और संस्कृति १४३ 


तो हम मान लेते हैं कि अच्छा भाई, गाहो। परन्तु बेश-भूषा और रहन- 
सहन में भी अन्तर ! यह क्‍यों ? 
हूस देश के ईसाई और पारसी आदि थी अपनी-अपनी विशेषना 
रखते है। परन्तु भारतीयता उन्होंने छोड नहीं दी है। सन १६४७ 
के दिसम्बर में बम्बई में अ> भा० हिन्दी-साहित्व-सम्मेलन का अधि- 
वेशन था । मैं भी गया था। पं० गोविन्द वल्लभ पन्‍त ने उद्घाहन किया 
था और श्ली राहुल सांकत्यायन सभापति थे | हम सब लोग मच पर बेटे 
थे | उसी मम एक वृद्ध महिला सामने बेठी महिलाओं में मे उठी और 
सीधी मंच पर चढ़ आयी। उसके केश एकदम ब्वेत थ। वह केसरिया 
साड़ी पहन थी | हाथ मे उसके दो नारियल थ। उसने मच पर आकर 
पन्‍तजी को प्रणाम किया, दाना हाथ जोहकर, सिर नीचा करके। और 
उन्हें एक नारियल तथा एक अशथर्फी मद की । इसी तरह राहलजा का 
प्रणाम करके एक नास्यिल और एक हराया उठ जी । फिर पीछे छोट 
ग़यी और अपनी जगह जा बेटी । मालम टआ कि वह एक उच्च घराल या 
पारसी महिला है और बम्बई मे जब नी कोई साटाय महात्सव ना 
इसी प्रकार बह अपनी श्रद्धा प्रकट करती 7 । मत से;चा, बदि भार- 
तीय मसलमानों मे भी ऐसी ही जारतीयता होती, भारतीय समस्कति नी 
ऐसी ही छाप होती, तो क्या करना छा ' वे दम नारियल खान के लए 
दे सकते हैं. हमारा सम्मान भी करेगे, पर नारियल भट करके कभी 
सम्मान प्रकट न करेग। कारण, यह एक भारतीय दंग % सम्मान प्रकट 
करने का। वे देखगे कि अरब या ईरान में कंस सम्मान ए्रग्ट किया 
जाता है | उसी तरह व हमारा सम्मान करगे । बिललसा जस्तर ! बरी 
अन्तर राप्ट्रभद का कारण हुआ । 
हम किसी भी सम्प्रदाय के हो, सब भारतीय है। भारतीय सस्क वि 
की उपासना हमारा धरम है । सरकेति हमारा जीवन हैं। हम इसे कोड 
नहीं सकते; हमसे यह इृट नहीं सकती । जा लोग किसी प्रदेश मे अर्य 
या ईरान की सस्कृति लाना चाहते है, वे अपन प्रयास में कमी भी राफल 
नहीं हो सकते । देश-भद से सस्वु ति-भद होता है। भारत का कोई भी 
अदेश अरब कस वन सकता है ? 
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बुद्धि को प्रथामता 


मारतीय आरयों ने अति प्राचीन काल में 
वर्स-व्यवस्था की उद्धावना की थी! संसार 'में बर्फ हक? 
समाज-व्यवस्था थी, जो यथापूर्व त्याग पुर मबल्रकर् 
का ही यह प्रताप है कि आजतक हमारी संस्कर्ति: रुस्विर है 
कि अनेक राष्ट्रों की संस्कतियाँ न जाने कहाँ जिला मदीं।. ' कक लत 
संसार में समाज का संचालन मस्तिष्क से होता है | गंरन्त अरे! डे 
घाहता भी घी-दूध हैं। 'मन्त्रि-मंण्डलः राज्य करता है; कर 
दिमाग का खेल है। सबको रास्ता बतलाता है। 'शष्ट 'उन्हें-+ भम्तरि- 
मण्डल के सदस्यों को अच्छी तरह रखता है। उन्हें बड़ेल्‍अढ़ें वेक्‍्न बैठा. 
है, रहने के लिए महल देता है, वढ़िया मोटर देता है, जीश्जीवन की 
सब सामझ्री प्रस्तुत करता हूँ। राष्ट्र की रक्षा जो तसवार से करते हैं, २५ 
वे भी मन्तिमण्डल के नीचे काम करते हैं। जेच प्रश्ञा में व्यभाषत हलक 
किसान और कारीगर-मजदूर हैं, जो बहुत कुछ होने पर मी कुल ही 
बिने नहीं जाते, उन दिमागी तथा फौजी ठाकतबासों के सामने ॥ मै 
दिमागी शक्ति ऊपर रहती है । :. के | /ध पॉमलेव अपनी 
इस देश में, पूर्वकाल में, जो दिमागी दाक्ति में स्वो्रि के, उन्हीं 
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अपूर्व त्याग का परिचय दिया। वें सम्पूर्ण समाज का संचालन करते 
रहे; पर राज्य करना दूसरों को सौंपा । वास्तविक राज्य तो वे करते 
थे, सम्पूर्ण समाज का संचालन करते थे--परन्त्‌ उसका फल दूसरों को 
देते थे । 'राजा' दूसरे थे । राजा महलों मैं रहते थ और मजे करते थ । 
वे बुद्धिधन तपस्वी राज-काज से प्रत्यक्षत: अलग रहते थ और गरीबी का 
जीवन विताते थे। वे राजाओं के आश्वित न थे। जनता यदि कुछ दे देती 
थी, तो उसे पेट में डाल लेते ये; अन्यथा खेतों से दाने वीन लाते थ, जो 
अनाज काट लेने के बाद वहाँ पटे रह जाने थे । जड़ल से घास-पान नोच' 
लाते थे और नमक न मिले, तो वेसा ही वह सब उबालकर खा लेते थ ! 
फिर भी वड़े सन्तुप्ट रहकर समाज की सेवा करते थे। ऐसे ही लोगों के 
लिए कहा है-- 


आठ माँठ कौपीन में, अर भाजोी बिन लोन । 
'तुलसो”' जो सन्‍्तोध है, इन्द्र बापुरों कोन ? 


इन्द्र के सिहासन को भी वे तुच्छ समभते थ, मामूली राजपाट की 
तो बात ही क्‍या ? इन तपस्वीजनों ने दिमाग का दूसरा सुख-साधन 
व्यापार भी एक वर्ग को सौंप दिया । 'लो, तम लोग व्यापार-ध्यवभाय 
करो। इस तरह यह वर्ग भी मालामाल होकर मजे करने लगा । दोष जनों 
को लुहार, बढ़ई, कुम्हार आदि की कारीगरी सौपी गयी। उस 
समय आज-कल की तरह कला-कौशल की उन्नति नहीं थी; इसलिए 
इस वर्ग को महन्व नहीं मिला। वसा महत्व तो आजभी वेचारे कारीगरों 
को नहीं मिल रहा है। कारखानेदार (त्र व्यवसायी-व्यापारी ) हो सब 
महत्व तथा सुफल ले रहे हैं। इन वेचारों को तो रूखी-सूस्बी रोटी मिल 
जाती है । 

कहने का मतलब इतना कि भारतीय आर्यो में एक वर्ग ऐसा सामने 
आया. जो बुद्धि का घनी था, तेजस्वी था, और समाज-संचालन में पर 
दाक्तिमान था; फिर सोने में सुगन्ध यह कि उसमें सासारिक सख भोग 
की तृष्णा का नितान्त अभाव था । उसने एक वर्ग को राज्य करने का 
सुख दिया, एक को '“व्यापारे वसति लक्ष्मी: कहकर व्यापार सौपा 









सदन कह. प्राण का, 

+, बी कि १ हु हि नल प्म हि रअक कप 
रु | न्‍ | ि - > अल १५ का कि ची ज्ः हम और हा 

है रे डी ३ लय ह हक _' बा 4, 
0 का! व के है हु धर व 23 पल कक] | है 
किक । 5 । 2... मेरे कुछ मौलिक विचार 
रे का है नि ह के व * न हे आम रे 
आम कुछ मौलिक विचार 
ह |. हऋभ्गा ह ५ 2 जि 
हा] 


और एक वर्ग को साचारण कल्रानकोधल- वासना नल 
: “में बगाया। अपने लिए कह््म सम्पूर्य सपा की कही, उसका सर्वाजू- 
' संचालन और उसके बदले गरीदी का अकाल: + न हस्हर 
वोम्य पुरुष सुख-समृद्धि से-बरंत्यूरु:कर इकला है, जिसमें वेसी पटुता हो 
कि योग्यता तथा शक्ति के अनुसार: संबत्कों कर्क /ड्रॉटकर उनसे सब 
-काम ठीक-ठीक कराता रहे, उन्हें निर्केश:वेक सहे'औरे कक सवको सुख- 
"सुविक्षा का पूरा प्रबन्ध रखे+ उस मुश्िस््ध॑क्वं त्याग चाहिए। घर के सब 
“जोग सुख से रहें: अरे -परस्पर प्रेम. बरें, ' इसके ना सख समझे । 
“सबको बढ़िया वस्त्रन्‍्ञामृषण फ्टनाक र >गह रुखकैं: की कमाड़ कपड़ा पहन- 
कर निर्वाह करे, ज़छूरत पड़ते परस्फटा*पुद़ाना भी । ऐसी दशा में उस 
का सम्मान बढ़ेगा ही, घंटेगा नहीं | घर के सब लोग उसको सिर-माये 
लेंगे, बाहर भी सम्मान मिलेगा | उसके लिए यह अ। हि 22 ति द्दी 
सर्वोपरि है । ऐसे घर में समृद्धि बरेस्रेभी, इसमें सन्देह 
समूचे समाज में भी यदि ऐसे व्याम्नी संदालक हों, तो क्या कहना ! 
सम्भव हूँ, किसी देश में कोई-एकाश हंस मेधावी समाज-संचालक 
मिल जाय । परन्तु कोटि-कोटि लेके के शिएए कक पक शिकएकाप त्यागी के जीवन 
से क्या बनेगा ? एक भारत ही खेद १ 0) 
यर्ग ने वैसे त्याग का आदर्स उपस्ििक रकि 


















ज्ञान-प्रघान होकर मगवान्‌ की उपासना के स्का 
सेवा करते थे, वे 'ब्राह्मण' कहलामे । ब्रह्म: कह: क्ॉरिद 
से-बड़ा । जिसने बड़े-से-वड़े समाज को अपना पेरिवे।र समझा, भगत्रान्‌ 
का विराट रूप समककर उसकी सेवा को, :कह आक्ुकष । अपन जात, 
शक्ति तथा त्याग के कारण ब्राह्मण सर्वश्क्तिसम्पन्न था; एड दम्नव 
“मौतिक आधिपत्य स्वीकार नहीं किया। इसलिए बड़े-बढ़े सअाय मर अत 
कै चरणों पर सिर रखते भे ।. उसी परम्परा में जाग चालमर्य- से ् कम 
औैते हैं, जो बढ़े-से-बड़े साम्राज्यों केःबनानेवविमाठने की अपमुत ऋँत 






बुद्धि की प्रधानता १५७: 


रहकर साधारण जीवन बिताया। सम्राट चंद्रगुप्त महलों में रहकर 
आनन्द लेते थे और चाणक्य अपनी फूस वी भापड़ी में कुझा के आसन पर 
बैठकर सुशासन की बात सोचते थे । तन्ी वसा साम्राज्य प्रतिग्यित हो 
सका । यही सम्बन्ध समर्थ गुर रामदास और छत्रपति शिवाजी में रहा । 
शिवाजी के स्वराज्य-स्थापन में कितना ब्रादह्याबल लगा ओर कितना 
क्षात्र-बल, इसके लिए यद्यपि कोई तुला नहीं है, पर समथ का और 
छत्रपति का जीवन-ूतत पढ़ने से सब सामने आ जाता है । 

मसलमानी शासन-काल तक ब्राह्मण अपने कर्तव्य पर छूट रहे 
किसी त्यागी का लड़का भी त्यागी ही हो, ऐसी बात नहीं । परन्तु कोरटि- 
कोटि ब्राह्मणजनों ने अपने पूर्वजों की त्याग ओर तपस्था की परम्परा 
अपनाई । अपनी बुद्धि सथा शवित के अनुसार विरुद्ध परिस्थितियों में 
भी अनन्त काल तक उन्होंने समाज की सवा की । हमारा अनन्त समदझ्ध 
संस्कृत-साहित्य उन्हींकी प्रतिमा तथा त्यागमय जीवन का फल हें, जिस- 
से हमारा सिर ऊंचा है और ससार की दास्टि में हम अब भी गत प्रकट 
करते हैं | हिन्दी-साहित्य को ही देखिए, इस वर्ग का महन्व सामने 
आयेगा । अंग्रेजी राज्य मे जब हम लट रहे थ और सम्याग्रह चल रहा 
था, तो प्रत्यक आन्दोलन में जितने बीर त्यागी जैल गय, उनमे 
संख्या ब्राह्मणों की अधिक्र थी। त्याग में ही नहीं, विद्या मे भी 
वे किसीसे, इस समय भी, पीछे नहीं रहे । सस्क्रत भाषा को तो ब्राह्मणों 
ने ही जीविल रखा, नहीं ता यह एक इतिहास की चीज बन जाती। 
नागरी लिपि की रक्षा भी इन्हीके सहारे हुई। अब तो जागरण 
है, सवकोा अपनी माया तथा संस्कृति का अभिमान हो चला है । यह 
सौभाग्य कभी प्राप्त न होता, यदि उस भयइूर काल मं चने चवा-चबा- 
कर ये लोग वेदा की, संरक्रलि की तथा अपनी लिपि की रक्षा ने कर ते । 
सब व्यापार-व्यवसाय मे या उर्दफार्सी पदकर मुसलमान थामकों के 
दफ्तर में लगे थ। साधारण जनता तो च्तना-्यन्य होती ही है । 

परन्तु मसलमानी गासन-काल में ब्राह्मण ढीले पड़ गये । विदेशी 
संस्कृति को एक प्रवाह आया । लोग ब्राह्मणों के उस मंस्कृति-रक्षण 
के महत्त्वपूरों काम को अवज्ञा की हिट से देखने लगे। इनका 


अजा-रंजन श्थ्ह 


लक्ष्मीबाई ने जो रण-रंग प्रकट किया, जग-जाहिर है | लक्ष्मीत्राई ब्राद्मण 
कन्या और ब्राह्मण-वघ्‌ यीं, जिन्होंने क्षत्रिय मर्दों के सामन आदर्श उप- 
“स्थित किया। इसी तरह क्षत्रियों और वंश्यों में भी ऐसे महापुरुष हुए 
हैं, जिन्होंने ब्राह्मणत्व का आदर्श उपस्थित किया-- जनता का पथ-निरदेश 
किया । महात्मा गोतम बुद्ध और महात्मा गान्धी प्रत्यक्ष उदाहरण हैं । 
यही नहीं, शूद्र वर्ग ने भी ऐसे महात्मा उत्पन्न किये हैं, जिनका उपदेश 
बआाह्यणों ने भी सिर-माथ लिया है। वेप्णवों में ऐस महात्माओं को वह 
बड़ी संख्या है। भक्त रंदास और भक्त नामदेव आदि के नाम विशेष 
रूप से लिये जा सकते हैं। इसका मतलब यही हुआ कि वर्णा-ध्यवस्था 
के होते हुए भी कोई ऐसा वन्धन नहीं रहा कि एक वर्णा का व्यक्त्ति 
आवश्यकता पड़ने पर और शक्ति होने पर इतर वर्ण का काम न कर 
सके; या करे तो जनता उसे ग्रहण न करें। ऐसा कंसे हो सकता हूं ? 
आवदयकता पड़ने पर घर के सभी आदमी एक ही काम करने हैं, यपि 
साधा रणतः उनके काम बंटे रहते हैं। मान लीजिए, घर के सब लोगों 
में उनकी शक्ति के अनुसार काम बंटे हैं। एक के जिम्मे घर का 
सब पानी भरना है, ठीक है, काम चल रहा है। किन्तु समझभिए, यदि 
किसी समय घर में आग लग जाय, तो ? तब क्‍या उसी एक आदमी के 
भरोसे सब बंठे रहेंगे और घर जल जाने देगे ? तब तो सभी घड़े पकड़- 
कर पानी लेने दोड़ग | हाँ, जिनमें विलकुल शक्ति नहीं, यः तो अन्य 
कामों में लगे हैं-सामान आदि निकालकर अनग कर रहे हैं, उनकी 
बात दूसरी है। इसी तरह समय पड़ने पर एक दूसरे के काम किये जाते 
रहे हैं | परन्तु वे सब अपवाद की वातें हैं । प्रधान घाराएँ तो वे हैं ही 
"या रही ही हैं । 


प्रजा-रजन 


क्षत्रिय वर्ग को भी देथ में महत्त्व प्राप्त था; पर ब्राह्मण के बाद। 
महत्व तो होना ही चाहिए। अपनी तलवार से देश की रक्षा करना क्या 
कम महत्व की चीज है ? प्रन्येक देश भें ऐसे शूर-वोर (माल) वर्ग 
होते हैं। ये लोग राज-शासन करते थे, आनन्द लेते थे । जब कभी देश 


१६० मरे कुछ मोलिक विदार 


को गत्रु का भय पैदा हो, तो ये तलवार लेकर रणाडुूरा में कूद पड़ते 
थ । गये-गुजरे जमाने में भी महाराशा प्रताप तथा छत्रपति शिवाजी 
महाराज-जसे रत्न क्षेत्रिय वर्ग ने दिये हैं। अब भी उनमें वही खून है। 
जाट ओर गूजर आदि भी क्षत्रिय वर्ग में ही हैं | गुरु गोविन्दासह ने एक 
नया ही क्षत्रिय वर्ग उत्पन्न कर दिया, जो सिख नाम से प्रसिद्ध है । 
प्रजा-रज्ज्जन क्षत्रिय अपना मुख्य काम समभते थे। “राजा प्रकृति- 
रब्जनात्‌ - प्रकृति (प्रजा) का र्जन करे, सो राजा | प्रजा खुश रहे, 
टी उसकी चप्टा रहती थी । प्रजा खश रहे, यद और बात है और 
प्रजा कौ खश करना दूसरी । प्रजा खद्य रहती है सन्दर राज-व्यवस्था 
से ओर प्रजा को खूश करता है कोई राजा किसी कारण से। अन्यान्य 
धर्मों की तरह राजा के इस प्रकृलिसर्झजन का भी गलत अर्थ किया गया 
ओर रामजी की पवित्र कथा में 'शम्बूक-हत्या' तथा सीता-परित्याग की 
कहानी जोड़ दी गयी । वेचारा शम्बक वन में तप कर रहा था, तो प्रजा 
की क्या हानि थी ? तप तो अच्छी चीज है; क्‍या छोटे दर्ज का आदमी 
कोई अच्छा काम करे, तो वह केवल इसीलिए बरा कहा जायगा कि यह 
टा होकर बसा अच्छा काम क्‍यों कर रहा है ? और यदि बुरा भी मान 
लिया जाय, तो मना कर देना चाहिए या उसे जान से मार देना चाहिए ! 
श्रीरामचन्द्रजी के विश्व जीनन से इस कहानी का कोई मल ही नहीं । एक 
ब्राठ्ाण के कटने से, उसे खुश करने के लिए, एक्क निर्दोष तपस्वी की जान 
में मार देता भी कोई 'प्रजा-रझ्जन' है ? एक प्रजा को खच्च करने के 
लिए दूसरी निरपराच्र प्रजा का गला काट देना कहाँ का न्याय है ? पर 
जब इस तरह का प्रजा-रञ्जन धर्म समझा जाने लगा, तव राम-कथा 
में कह्मातियाँ मिलायी जाने लगी। सीता-परित्याग की कहानी भी ऐसी 
ही मे । एक धोदी की बात में आकर सीता को बियावान जंगल मे छड़वा 
देना और फिर उस विशेष दश्शा में ? थावी का 'रब्जन' और सीता का 
कत्ल | एक प्रजा के कहने से उसे खद्य करने के लिए दूसरी प्रजा के 
गले पर छूरी ! सीता भी तो राम की प्रजा ही थी। उनकी अग्नि-परीक्षा 
ही चुकी थी, वशिष्ठ आदि गृरुओं ने उनकी पवित्रता की घोषणा कर 
दी थी सा सब कुछ नहीं, और एक घोवी की वह बोली-ठोली सब कुछ ! 


भर्म-युद्ध माने भंसा-युद्ध १६१ 


उसे पकड़वाकर जल में डालना था, जो वेसे प्रवाद विचार का अपराधी 
था। मान लीजिए, हमारा कोई जन अपराधी हो हैं, पर हमने उस 
ग्रहण कर ही लिया, तो सममा जाता है कि हमत उसके अपराध माफ कर 
दिये । जिसे अंगीकार कर लिया, उसका निर्वाह महापुरुष का लक्षग्ण 
है 'अद्जगीकृत सुकृतिन: परिपालयन्ति । परन्तु राम से सीता ८ साथ 
घोखा कया । ऐसी दथा में क्‍या वे मर्य्यादापृ्पोत्तम रहते है ? शेम 
कार्तो के कच्च शासक क्या खाफ घासन करेगे ! और सीता के टिकाल 
देन पर भी क्या वह प्रवाद जा सकता था, जिसके लिए जद क्हू्पना की 
गयी ? ऊटपर्टांग कहानियाँ तत्र गा सी, जब धरम का रूप लाग भूल 
गये और लकी र पीटल लगे । कद दिया >'प्रजा का खुथ करन के जिए 
राम न सीता तक को छोड़ दिया । बेबवफी ते खह भी नहीं समा कि 
ऐसी कहानी जोड़ देत से राम में देवत्य ता क्‍या मनुषध्यत्व भी न गमकका 
जायगा | कोई हृदयहीन भी उस दशा मे एक अवला का ऐप घार बन 
में न छुड़वा देगा, जहाँ भटियों और बचेरा का राज्य हो ! भूख-यास से 
तड़पाकर मार डालन की अपेक्षा तो तलवार का एक झटका प्रच्छीा 
था | राम से भी 'क्ररात्‌ ऋरतर! क्रत्य कराया गया है. प्रजारजन के 
नाम पर। 


धर्-युद्ध माने भेता-पुद्ध 


इसी तरह “धर्म-युद्ध की व्याख्या भी बदल दी गयी। घम के लिए जा 
युद्ध हो 'वह घर्म-युद्धा सीधी सी बात है । पर कहा जान लगा कि रण मे 
बुद्धि-वल लगाये बिता, रण चातुरी किये विना, सीध-सादे ढंग ? आमन- 
सामने जो 'मंसा-युद्ध' हो, वही घमम-युद्ध है। थाडा भी बुद्धि का प्रयाग 
(छल बल आदि) हुआ, तो अधम युद्ध | इस व्याख्या ' भी बड़ा नाश 
किया। हमारी कितनी ही शक्ति बेकार गयी । 

किन्तु हमने सन्देह नही किया कि क्षत्रिय वीर - और क्षत्रिय वीराजू- 
नाओं ने जो जौहर दिखाये है, उनकी समता अस्यत्र मिलना कठिन है। 
क्षत्रिय वीरों न बहुत दिन सक तलवार की उपासना की। काल पाकर 
उममें कुछ जंग लगी । किसी ने लोहे की जगह सोन की तलवार बनवा 
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ली तो भी, अभी बहुत कुछ है। 
बेब यों का समाज-हित भी कम नहों 


वश्य का काम था व्यापार करना, खेती करना और गो-पालन 
करना | खेती और गो-पालन के बाद ही व्यवसाय-वागाज्य का नाम 
है-- कृपिगों रक्षवाणिज्यम्‌ । परन्तु कृषि तथा गो-रक्षण का काम छोड- 
कर वेच्यों ने केवल व्यापार पर ही ध्यान दिया !। फलत: क्रपि की दश्ना 
वैसी नहीं सुधरी । दुग्ब-व्यवसाय भी जेसा अन्य देशों में है, हमएरे यहां 
उसका सहस्त्रांग भी नहीं। गोशाला आदि खोलकर गो-रक्षा करने में वेश्य - 
समाज ने कराड़ों रपये खच किये; पर इसमे कहीं गो-रक्षा होती हैं ? 
गो-रक्षा हमारे धर्म का अत्यधिक महत्त्वपवृग अड्भ है। भारत का शिव 
(कल्याण ) बल पर है; क्‍योंकि वह क्रषि प्रधान देश है। गोदुग्घ हमारे 
लिए अमत है । गोव॑ंश की रक्षा और वद्धि तो दूर, यहां गो-हत्या होने 
लगी ! दुर्भाग्य यहाँ ऐसे लोग आये या पंदा हुए, जो भारतीय संस्क्रति 
तथा धर्म के विरुद्ध गो-हत्या करना ही अपना धर्म समझने लगे ! 'धमं- 
कुत्य' के लिए गो-हत्या को आवश्यक समझा * हमारी राष्ट्रीय सरकार 
का के कि एक कानून बनाकर इस राष्ट्रीय अपराध की समाप्ति 
सदा के लिए कर द। 

वैव्य-ममाज ने धन से समाज का उपकार किया है। जगह-जगह 
धमंशालाएँ प्रायः उन्हींकी बनायी हुई हैं । संस्कृत की पाठशालाएं 
स्थान-स्थान पर घनी वैद्यों ने खोलों, जहाँ छात्रों के भोज़न आदि की भी 
व्यवस्था की । वहाँ पढ़-पढ़कर न जाने कितने संस्कृत के विद्वान तेयार 
हुए । इसी तरह अन्याय समाज-हितकर कास वेदय-समाज ने किये हैं । 
उन्होंने अपन अव्यवसाय से अन्नत लक्ष्मी पंदा की। न जाते कितने 
करोटपति वंब्य-गमाज में हैं। उनके पास जो धन है, समाज का है । 
किसी भी रूप में बढ समाज के ही काम आयेगा। समाज व्यवस्था आव- 
ध्यकतानुसार बदलती रहती है, बदतगी; पर इस से उन लोगों पर 
आक्षंप कस, जिन्होंने पुरानी व्यवस्था के अनुसार काम करके उत्कषं 
प्राप्ल किया है ? 


० ीलन-- वचन + कक + ३ 0०५ शक. अप औशइ (0 २ 2० हज 


उपसंहार १६३ 
कारोगर-वर्ग 


कारीगर-वर्ग के भी दिन अब अच्छे आ रहे हैं । वः ही धैय॑ से इन 
बेचारों ने अपना-अपना काम किया ओर हिल्दू-बर्म में भावना देढ़ रखी। 
इससे जाति को बल मिला है। अनेक वार भागवत धर्म, बेणव धर्म 
तथा आर्य-समाज आदि घामिक संस्थानों ने नीच गिराये हए इस वर्ग को 
ऊपर लाने के प्रयत्न किये | देश-काल के अनुसार कुछ सफलता भी मिली। 
परन्तु अब देश स्वतन्त्र हो जानते से अधिक प्रगति होगी ! 


छुआछुत का अर्थ और अन्य 


धर्म में छुआदूत का स्थान हे, पर किस तरह ” जिसने शरात्र पी 
रखी हो, उसे मत छुओ, उसके साथ मत खाओ, उसे मन्दिर में मत जाते 
दो। जो व्यभिचारी और दराचारी है, उससे संगत मल रखा, उसके 
हाथ का मत खाओ, उसे मन्दिर में मत जाने जाने दो । और, जो अपविद्र 
दक्शा में हो, जिसके कपड़ों से और घरीर से बदवू आ रही हो, उसके 
पास मत बेठो ओर उसे मन्दिर आदि में, सबके बीच में, मत जान दो । 
हसी तरह संक्रामक रोग के रोगियों के हाथ का मत खाओ, उनके पास 
मत वैठों, उन्हें मत छुूओ । यही छुआदुत का असली मतलब हे । वेचारे 
चमार और भज्जी यदि भगवान के दर्शन कर लेंगे, तो क्या भगवान 
अपवित्र हो जायेंगे ? जिस घाटपर दूसरे लोग स्नान करत हैं, 
ये क्‍यों न करे ? सरकारी नौकरी आदि में समानता आ ही गयी दे । 


उपसहार 


चम, इतता संक्षेप में कहकर अब अपने विचारों को यहीं समाप्त 
करता हैं। यहाँ अतक विपयों पर अति सक्षेत्र में चर्चा की गयी है । न 
जाने कितने विषय बिल्कुल छुए ही नहीं गये। यह तो इस विषय 
की एक भूमिका-मात्र है। आवश्यकता हैं, प्रत्येक विधय पर एक-एक 
ग्रन्थ लिखा जाय, जिसका निदेश-मात्र यहाँ हुआ है। परन्तु धर्म 
का स्वरूप समभने के लिए यह छोटी-सी चीज कुछ काम देगी, ऐसा 
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मेरा विश्वास है | हि 
सबका संक्षेप यह है कि हिन्दु-धर्मं सामऊजस्यथ को मानता है। वह 
एक्राड़ी नहीं है कि सभी अवस्थाओं में अहिसा और क्षमा को ही लेकर 
चले, या शौयें के नाम पर ऋरता का समर्थन करे। वह आग और 
पानी को साथ-साथ रख कर यथा-समय उनसे काम लेता है, काम लेने 
का समर्थक है | इसी लिए हिन्दू जतता के मालिक कार्यों के अवसर पर 
मण्डप के नीचे वेदी पर जहाँ नियन्त्रित अवस्था में अग्नि का अवस्थान 
होता है, वहाँ शीतल जल मे पूर्ण मड्भल-घट पहले ही से स्थापित रहता 
है। आग जरा भी नियन्त्रण से बाहर जाय, जाते को हो, तो जल का 
घड़ा उसके शमन के लिए तंयार हैं। आग का अपना काम है, जल का 
अपना । यही हमारी आग तथा जल की एकसाथ पृुजा का रहस्य है। 
यही मानव-समाज के सुख-सञ्म्चालन की कुज्जी है। यही मानव-घम्म है। 
मानव-धर्म ही हिन्द्र जाति ने अपनाया है, किसी मत-मजहत्र का “धर्म 
नहीं । मत-मजह॒व केवल पा रलौकिक गवेषणाओं तक सीमित रहे हैं यहाँ । 
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